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முன்னுரை 

வசனம்‌ வசனமாக யோவான்‌ சுவிசேஷத்திற்கு விளக்கமளித்து நாங்கள்‌ 
கொடுத்த 130 ஒலி பரப்புகளைக்‌ கேட்டுப்‌ பயனடைந்தீர்கள்‌. இப்போது அதை 
ஆறு கைப்புத்தகங்களாக வெளியிட்டுள்ளோம்‌. அதில்‌ மூன்றாவது தொடரை 
வாசிக்கும்படி உங்களை வரவேற்கிறோம்‌. இதுவரை, முதல்‌ இரண்டு கைப்‌ பிர 
திகளையும்‌ நீங்கள்‌ வாசிக்காமலிருந்தால்‌, அவற்றை வாங்கி வாசிக்கும்படி உங்‌ 
களை ஊக்குவிக்க விரும்புகிறேன்‌. ஏனெனில்‌ இதைப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தேவை 
யான அஸ்திபாரமாகவும்‌, தொடர்ச்சி அளிப்பதாகவும்‌ அவை இருக்கும்‌. 

இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ ஆக்கியோன்‌ யோவான்‌ என்பதை நான்‌ 
நினைவுபடுத்துகிறேன்‌. இந்த நான்காவது சுவிசேஷத்தை அவர்‌ எழுதிய கார 
ணத்தைத்‌ தெளிவாகக்‌ கூறுகிறார்‌: “இந்தப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ எழுதியிராத வேறு 
அநேக அற்புதங்களையும்‌ இயேசு தமது சீஷருக்கு முன்பாகச்‌ செய்தார்‌. இயேசு 
தேவனுடைய குமாரனாகிய கிறிஸ்து என்று நீங்கள்‌ விசுவாசித்து, அவருடைய 
நாமத்தினாலே நித்திய ஜீவனை அடையும்படியாகவும்‌ இவைகள்‌ எழுதப்பட்‌ 
டிருக்கிறது” (20:30, 31. 

இப்போது, யோவான்‌, கிறிஸ்துவாகிய இயேசுவை நாம்‌ விசுவாசித்து, 
அவர்‌ நாமத்தில்‌ ஜீவனை அடையும்படி, அவரை நமக்கு எப்படி அறிமுகப்‌ 
படுத்துகிறார்‌ என்பதை அறிய, நாம்‌ இந்தப்‌ பாடத்தைத்‌ தொடருவோம்‌. 


அத்தியாயம்‌ ஒன்று 
“பாவம்‌ மற்றும்‌ இரட்சிப்பைக்‌ குறித்த 
மூன்று உண்மைகள்‌” 
(8:1-36) 


யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌, ஏழாம்‌ அதிகாரத்தில்‌, போதிப்பதில்‌ இயேசு, உல 
கிலேயே மிகச்‌ சிறந்த போதகராயிருந்தாரென்றும்‌, பிரசங்கிக்கும்போது உலகி 
லேயே மிகச்‌ சிறந்த பிரசங்கியாராக இருந்தாரென்றும்‌, நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 
அந்த அதிகாரத்தில்‌ அவர்‌ பிரசங்கித்த அந்தப்‌ பிரசங்கம்‌, சுருக்கிக்‌ கொடுக்‌ 
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கப்பட்டுள்ளது. அவர்‌ பிரசங்கித்த அந்தப்‌ பிரசங்கத்தை மட்டும்‌ நான்‌ நேரில்‌ 
கேட்டிருந்தால்‌ எவ்வளவு நன்றாக இருந்திருக்குமென்று என்‌ உள்ளம்‌ ஏங்குகி 
றது (7:37-39). நாம்‌ எதிர்பார்க்கிறபடி, அவரது மகத்தான பிரசங்கத்துக்கு ஒன்‌ 
றுக்கொன்று நேர்‌ எதிர்‌ மாறான வரவேற்புகள்‌ இருந்தன. 

ஏழாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ விவரிக்கப்பட்டுள்ள நிகழ்ச்சிகளுக்குப்‌ பின்னர்‌, எல்‌ 
லோரும்‌ அவரவர்‌ வீடுகளுக்குச்‌ சென்று விட்டதாகவும்‌, இயேசு மட்டும்‌ ஒலிவ 
மலைக்குச்‌ சென்றதாகவும்‌ வாசிக்கிறோம்‌. அது அவருடைய வழக்கம்‌. மற்ற 
மக்கள்‌ தங்கள்‌ வீடுகளுக்குத்‌ திரும்பும்போது, அவர்‌ ஜெபிப்பதற்காக ஒரு 
தனித்த இடத்தைக்‌ கண்டு பிடித்துப்‌ போவார்‌; மறுநாள்‌ காலையிலே அவர்‌ 
தேவாலயத்தின்‌ பிரகாரங்களில்‌ வருகிறார்‌; ஜனங்களெல்லாரும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
வருகிறார்கள்‌; அவர்‌ உட்கார்ந்து அவர்களுக்கு உபதேசம்‌ பண்ணுகிறாரென 
நாம்‌ தொடர்ந்து வாசிக்கிறோம்‌. யூதமத ரபிமார்‌, உட்கார்ந்து போதிக்கும்போது, 
அது அவர்களது அதிகாரத்தைக்‌ காட்டும்‌ அடையாளமாக இருந்தது. 

அப்போது வேதபாரகரும்‌ பரிசேயரும்‌ விபசாரத்தில்‌ கண்டுபிடிக்கப்பட்ட 
ஒரு ஸ்திரீயை உள்ளே கொண்டு வந்தார்கள்‌. அவள்‌ அவமானப்படுத்தப்படு 
மாறு அக்கூட்டத்தினர்‌ முன்‌ நிறுத்தி வைக்கப்பட்டாள்‌. அவர்கள்‌ இயேசுவை 
நோக்கி, 'போதகரே, இந்தஸ்திரீ விபசாரத்தில்‌ கையும்‌ மெய்யுமாகப்‌ பிடிக்கப்‌ 
பட்டாள்‌. இப்படிப்பட்டவளைக்‌ கல்லெறிந்து கொல்ல வேண்டுமென்று மோசே 
நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ நமக்குக்‌ கட்டளையிட்டிருக்கிறாரே; நீர்‌ என்ன சொல்லு 
கிறீர்‌?' என்று கேட்டார்கள்‌. 

அவர்கள்‌ கேட்ட கேள்வி, அவரைப்‌ பிடிக்கும்படி பயன்படுத்தப்பட்ட 
பொறிபோன்றது. அவர்‌ மோசே கூறியதற்கு நேர்‌ மாறாகப்‌ பதில்‌ கூறுவார்‌, அத 
னால்‌ அவரைக்‌ குற்றஞ்சாட்டி அலட்சியப்படுத்தலாமென்பது அவர்கள்‌ எண்‌ 
ணம்‌. மோசே கூறியதை இயேசு மறுத்துக்‌ கூறுவாரென்று அவர்கள்‌ எண்ணி 
யது என்‌ கவனத்தைக்‌ கவருகிறது. இதுவரை இயேசு கொடுத்த போதனை, 
அவர்‌ சாதாரண மக்களுடன்‌ கொண்டிருந்த தொடர்பு இவற்றிலிருந்து, அவர்‌ 
இரக்கமுள்ளவர்‌, மக்களை எவ்வித நிபந்தனையுமின்றி நேசிப்பவர்‌ என்பது 
அவர்களுக்குத்‌ தெளிவாகத்‌ தெரிந்திருக்க வேண்டும்‌. இயேசு, நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை மக்களுடைய வாழ்க்கையில்‌ பிரயோகிக்குமுன்னர்‌, அந்த 
மக்கள்‌ எவ்வளவு பெரிய பாவிகளாயிருந்தாலுங்கூட, அவர்‌ அப்பிரமா 
ணத்தைத்‌ தேவனுடைய அன்பு என்றும்‌ முப்பட்டைக்‌ கண்ணாடி (ஒர) 
வழியாக செலுத்துவதில்‌ எவ்வளவு உண்மையுள்ளவராயிருந்தாரென்பதையும்‌, 
அப்படிப்‌ பயன்படுத்தும்போதும்‌ மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ ஒரு 
இம்மி கூடத்தவறாதபடிக்கும்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டாரென்பதையும்‌ அவர்கள்‌ 
காணத்‌ தவறி விட்டனர்‌. 

இயேசு தரையில்‌ குனிந்து, தமது விரலினால்‌ எழுதிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அவர்கள்‌ விடாப்பிடியாகத்‌ தங்கள்‌ கேள்வியைக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டே இருந்த 
தும்‌, அவர்‌ நிமிர்ந்து பார்த்து, “உங்களில்‌ பாவமில்லாதவன்‌ இவள்‌ மேல்‌ முத 
லாவது கல்லெறியக்‌ கடவன்‌” என்றார்‌. மறுபடியும்‌ அவர்‌ குனிந்து தரையிலே 
எழுதினார்‌. 


அவரது கேள்விக்குப்‌ பதிலாக, அவளை ஆக்கினைக்குட்படுத்திக்‌ கொலை 
செய்யத்‌ துடித்த அவர்கள்‌ அனைவரும்‌, சிறியோர்‌ முதல்‌ பெரியோர்‌ வரைக்‌ 
கும்‌ ஒவ்வொருவராய்ப்‌ போய்விட்டார்கள்‌. அந்தப்‌ பெண்‌ இன்னும்‌ நின்று 
கொண்டிருந்தாள்‌. இயேசு நிமிர்ந்து பார்த்து, அவளிடம்‌, “ஸ்திரீயே உன்‌ மேல்‌ 
குற்றஞ்சாட்டினவர்கள்‌ எங்கே? ஒருவராகிலும்‌ உன்னை ஆக்கினைக்குள்ளா 
கத்‌ தீர்க்கிறதில்லையா?” என்றார்‌. அவள்‌ பதிலாக, “இல்லை, ஆண்டவரே" 
என்றாள்‌. 

இங்கு நாம்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டிய மறைமுகமான, ஆழமான பொருள்‌ 
ஒன்று உண்டு; ஒரு மனிதனும்‌ அவளை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கவில்லை, 
ஆனால்‌ இயேசுவோ, மனிதனுக்கு மேற்பட்டவர்‌. அந்த மத குருக்கள்‌ தன்னிடம்‌ 
கேட்ட கேள்விக்குப்‌ பதிலாக, ஆண்டவர்‌ அவர்களிடம்‌ ஒரு கேள்வி கேட்டார்‌. 
அந்தக்‌ கேள்வியின்படி, அங்கிருந்தவர்களில்‌ முதல்‌ கல்லை எறியக்‌ கூடியத்‌ 
தகுதி வாய்ந்த மனிதர்‌ இயேசு மட்டுமே. அந்தப்‌ பாவியான ஸ்திரீ இதுவரை 
கேட்டிராத அழகான வார்த்தைகளாக இயேசுவின்‌ வார்த்தைகள்‌ தொனிப்பதற் 
குக்‌ காரணமே இதுதான்‌. கல்லெறியும்‌ உரிமை கொண்ட அவர்‌, “நானும்‌ 
உன்னை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கிறதில்லை, நீ போ, இனிப்‌ பாவஞ்‌ 
செய்யாதே” என்று கூறும்போது, அது இனிமையாக பாவியின்‌ காதில்‌ விழுகிறது. 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌, இயேசு கற்றுக்கொடுக்கப்‌ பயன்படுத்தும்‌ 
முறைகளில்‌ ஒன்று', அடையாளமாகச்‌ செய்யப்படும்‌ செயல்‌ (the symbolic Act) 
எனக்‌ கூறக்‌ கூடிய முறை. இதைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. இந்த முறையை 
வெற்றிகரமாகப்‌ பயன்படுத்திய முதன்மையானவர்களில்‌ ஒருவர்‌ எரேமியா. 
எசேக்கியேல்‌ தனது பிரசங்கங்களை நடித்துக்‌ காட்டியதால்‌ அவர்‌, “ஊமை 
நடிகத்‌ தீர்க்கதரிசி” என அழைக்கப்பட்டார்‌. 

ஒரு தடவை, தேவாலயத்தில்‌ மக்கள்‌ நிறைந்திருந்த சமயத்தில்‌, எரேமியா 
ஒரு பெரிய கலசத்தை உள்ளே எடுத்துச்‌ சென்றார்‌. அதைத்‌ தரையில்‌ எறிந்து 
சுக்கு நூறாக உடைத்தார்‌. அதன்பின்னர்‌ ஒரு வல்லமையான பிரசங்கம்‌ செய்‌ 
தார்‌; அதில்‌ அவர்‌ முக்கியமாகக்‌ கூறி அறிவித்தது:' “நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்க 
ளைக்‌ குறித்து மனஸ்தாபப்பட்டு மனந்திரும்பாவிட்டால்‌, தேவன்‌, பாபிலோனி 
யரைப்‌ பயன்படுத்தி, இந்த தேசத்துக்கு இவ்விதமாகச்‌ செய்வார்‌” என்றார்‌. தனது 
வல்லமையான செய்தியை எரேமியா சொல்லுவதற்கு முன்னரே, அங்கு கூடி 
யிருந்த மக்களின்‌ கவனத்தை இதன்‌ மூலம்‌ எரேமியா கவர்ந்து விட்டாரென்‌ 
பது நிச்சயம்‌. எரேமியா, எசேக்கியேல்‌ போன்ற தீர்க்கதரிசிகள்‌ இதுபோன்ற 
அடையாள செய்கைகளைப்‌ பயன்படுத்திப்‌ பிரசங்கித்தனர்‌. 

தீர்க்கதரிசிகளின்‌ இதே மனப்பான்மையில்‌, இந்த சுவிசேஷத்தில்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டுள்ள இயேசுவின்‌ மகத்தான சம்பாஷணைகள்‌, அவருடைய அடை 
யாளச்‌ செயல்களுடன்‌ புறப்பட்டு வருவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. இரண்டாவது அதி 
காரம்‌ முழுவதுமே இந்த வகையைச்‌ சேர்ந்தது எனலாம்‌. மூன்றாவது அதிகா 
ரத்தில்‌, அவருடைய உறுதியான அறிவிப்பு, நிக்கொதேமுவுடன்‌ அவர்‌ செய்த 
சம்பாஷணைக்குப்‌ பின்னரே நிகழ்ந்தது. நான்காவது அதிகாரத்தில்‌ நமது தாகத்‌ 
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தைத்‌ தீர்க்கும்‌ ஜீவத்‌ தண்ணீர்‌ அவரே என்றும்‌ நாமும்‌ பிறர்‌ பருகக்‌ கூடிய ஜீவ 
ஊற்றாகப்‌ பொங்கும்‌ நீரூற்றாக மாறமுடியுமென்று உரிமை பாராட்டுமுன்‌ ஒரு 
காரியம்‌ செய்கிறார்‌. அதே அதிகாரத்தில்‌, விதைத்து, ஆவிக்குரிய அறுவடை 
யைப்‌ பற்றிய அவருடைய மாபெரும்‌ போதனைக்கு முன்னர்‌, ஜீவத்‌ தண்ணீ 
ரைக்‌ கண்டுகொண்டு, பிறர்‌ பருகக்‌ கூடிய நீருற்றாக மாறிய ஒரு தாகம்‌ நிறைந்த 
பெண்ணுடன்‌ அவர்‌ சம்பாஷிக்கிறார்‌. 

மதத்‌ தலைவர்களுடன்‌ அநேக காரியங்களைக்‌ குறித்துப்‌ போதிக்குமாறு 
அவர்‌ செய்த மாபெரும்‌ சம்பாஷணைக்கு முன்னதாக, பெதஸ்தா குளத்தண்டை 
படுத்திருந்த வியாதியஸ்தனை இவர்‌ சொஸ்தப்படுத்தினார்‌. ஆறாம்‌ அதிகாரத்‌ 
தில்‌ பசித்திருந்த ஐயாயிரம்‌ பேருக்கு உணவளித்த பின்னர்‌, தான்‌ “ஜீவ 
அப்பம்‌” என்று அவர்‌ பிரசங்கித்தார்‌. 

எட்டாவது அதிகாரத்தில்‌ பாவியான இந்தப்‌ பெண்ணுடன்‌ அவர்‌ பேசும்‌ 
அன்பான வார்த்தைகள்‌ ஒரு அடையாளச்‌ செயலாக இருக்கிறது. எட்டாவது 
அதிகாரம்‌ இந்த அடையாளச்‌ செயலுடன்‌ தான்‌ ஆரம்பமாகிறது. அந்தப்‌ பெண்‌ 
ஒரு பாவி, அவள்‌ விபசாரத்தில்‌ கையும்‌ மெய்யுமாய்ப்‌ பிடிக்கப்பட்டாள்‌ 
என்பதில்‌ சந்தேகமே இல்லை. இயேசு, இந்த அடையாள சம்பாஷணையின்‌ 
செயலுக்குப்‌ பின்னர்‌ பாவத்தைப்‌ பற்றி ஒரு வலுவான, திறமையான பிரசங்கம்‌ 
செய்வார்‌. 

பரிசேயர்‌, சதுசேயரின்‌ கேள்விக்குத்‌ தமது ஆழமான கேள்வியால்‌ இயேசு 
பதிலளித்தபோது, பெரியவர்‌ துவங்கி சிறுவர்‌ மட்டும்‌ - ஒரு மொழி பெயர்ப்பு 
கூறுவதுபோல்‌, “தங்கள்‌ மனச்‌ சாட்சியினால்‌ கடிந்து கொள்ளப்பட்டு, ஒவ்வொ 
ருவராக அவர்கள்‌ எந்தவொரு கல்லையும்‌ எறியாமல்‌ போய்விட்டனர்‌, 
இயேசுவும்‌ அந்தப்‌ பெண்ணும்‌ மட்டுமே அங்கு இருந்தனர்‌” என்பதை 
வாசிப்பது அருமையாக இருக்கிறது. 

குற்றஞ்சாட்டினவர்களைப்‌ பொருட்படுத்தாததுபோல்‌ இருந்த இயேசு, தரை 
யில்‌ குனிந்து என்ன எழுதினாரென்பதைக்‌ குறித்து அநேக யூகங்களுண்டு. 
பழைய காலத்து மதக்கோட்பாடுகளை அப்படியே கடைப்பிடித்து வந்த ஒரு 
விமரிசகர்‌, “அக்கூட்டத்திலுள்ள ஆண்களில்‌ யாரெல்லாம்‌ அந்தப்‌ பெண்ணு 
டன்‌ பாலுறவு கொண்டிருந்தனரோ அவர்கள்‌ அனைவரின்‌ பெயரையும்‌ இயேசு 
எழுதியிருக்கலாம்‌” எனக்‌ கூறியிருந்ததை நான்‌ வாசித்தேன்‌. இது ஒரு யூகம்‌ 
மட்டுமே; அப்பகுதியிலில்லாத ஒன்றை நாம்‌ கூறுவது போன்றது இது. எப்படி 
யிருந்தாலும்‌ அவர்‌ தரையில்‌ என்னதான்‌ எழுதியிருப்பாரென்பது நம்மை சிந்‌ 
திக்க வைக்கிறது. இந்த மக்கள்‌ மீறிய கற்பனைகளை நினைவூட்டுமாறு அவர்‌ 
பத்துக்‌ கட்டளைகளை எழுதினாரென்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. அவர்‌ தேவன்‌, 
ஆகவே மனிதருள்ளத்தில்‌ இருப்பதையெல்லாம்‌ அவர்‌ அறிந்தவரென்பதால்‌, 
அநேகர்‌ அநேக யூகங்களைச்‌ செய்கின்றனர்‌. யூகங்களுக்குக்‌ கணக்கே 
இல்லை. ஒருவேளை அவர்களை அவர்‌ பொருட்படுத்தாமலிருந்தபடியால்‌, 
அவர்‌ சும்மா தரையில்‌ எழுதியிருக்கலாம்‌. இந்த நிகழ்ச்சியின்‌ மையக்‌ கருத்து 
என்ன, பாவத்தைக்‌ குறித்து இயேசுவின்‌ மனநிலை, மற்றும்‌ குற்றவாளியாக 
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உணரும்‌ ஒரு பாவியுடன்‌ அவருடைய உறவு என்ன என்பதுமே ஆகும்‌. 

நாம்‌ எவ்வாறு நம்மைப்‌ பிறருடன்‌ ஒப்பிடுகிறோமோ, அதன்‌ மூலம்‌, நாம்‌ 
நம்மைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ கருத்தை வெளியிடுகிறோம்‌. இந்தப்‌ பெண்‌ 
ணின்‌ பாவ வாழ்க்கையைக்குறித்து இந்த மதத்‌ தலைவர்கள்‌ குற்றஞ்சாட்டிய 
போது, இயேசு ஞானமாகக்‌ கேட்ட கேள்வி, “உங்களிடம்‌ பாவமில்லையா? உன்‌ 
னில்‌ பாவமில்லாதிருந்தால்‌, முதல்‌ கல்லை எறி” இளைஞரை விட, முதியோர்‌, 
தாங்கள்‌ பாவிகளென்பதை சீக்கிரமாக உணர்ந்து கொண்டனர்‌. நீ ஒரு பாவி 
என்று நீ எண்ணாவிட்டால்‌, உன்‌ வயது என்ன?' என்று நாங்கள்‌ கேட்கலாம்‌. 
இந்தக்‌ கேள்விக்கு 20 வயது இளைஞனை விட 50 வயதான முதியோர்‌ அநே 
கமாக அதிக உண்மையுடன்‌ பதில்‌ கூறுவர்‌. 

இந்த சுவிசேஷத்தில்‌ மூன்றாவது அதிகாரத்தில்‌, இயேசு தாம்‌ இந்த 
உலகத்தை ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்க வரவில்லை என்றும்‌, தம்மூலம்‌ 
உலகம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்காகவே வந்தாரென்றும்‌ கூறப்பட்டுள்ளது (16-18). 
அவர்‌ வெறுமனே அந்த சத்தியத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கவில்லை; தனது சுவிசேஷ 
செய்தியின்‌ பரிமாணத்தைச்‌ செயல்படுத்தியும்‌ காண்பித்தார்‌. பாவிகளை அவர்‌ 
பார்க்கும்போதே, அப்பார்வையிலும்‌ முகபாவத்திலுமிருந்த இந்த செய்தியை 
அவர்கள்‌ கண்டுகொள்ள முடிந்தது என நான்‌ நம்புகிறேன்‌. 

ஏன்‌ பாவிகள்‌ இயேசுவை நேசித்து அவருடனேயே இருக்க வாஞ்சித்த 
னர்‌? அவர்‌ பாவிகள்‌ மற்றும்‌ ஆயக்காரரளித்த விருந்துகளுக்குச்‌ சென்ற போது, 
அவர்கள்‌ மன உளைச்சலடையவில்லை; அவர்‌ அங்கேயிருப்பதை அவர்கள்‌ 
விரும்புவதாகத்‌ தெரிந்தது. அவர்களுடைய கீழ்த்தரமான நகைச்சுவைத்‌ 
துணுக்குகளைக்‌ கேட்டு அவர்‌ இணைந்து சிரித்தாரா? அல்லது அவர்கள்‌ 
சொன்னது, செய்தது எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ சரி என ஏற்றுக்‌ கொண்டதாலா? 
இல்லவே இல்லை. 

அவர்‌ அவர்களை நேசித்தபடியாலும்‌, அவர்களும்‌ அந்த அன்பை அறிந்து 
கொண்டதாலுமே அவர்கள்‌ அவரை விரும்பினார்களென்பதை நான்‌ உறுதியாக 
நம்புகிறேன்‌. அதை அவரது கண்களில்‌ அவர்கள்‌ காண முடிந்தது. அவரது 
முகபாவத்தில்‌ அதை வாசிக்க முடிந்தது. தங்களை அவர்‌ குற்றஞ்சாட்டி ஆக்கி 
னைக்குட்படுத்தவில்லையென்பதை, அவருடைய குரலின்‌ மாற்றத்திலேயே 
அவர்களால்‌ உணர முடிந்தது. அவர்களை ஆக்கினைக்குட்படுத்தவில்லையென்‌ 
பதை அவர்‌ சொல்லாலும்‌ செயலாலும்‌ காண்பித்தார்‌. இந்தப்‌ பெண்ணிடமும்‌, 
“நீ போ, இனி பாவஞ்‌ செய்யாதே” என்று அவர்‌ கூறும்போது தமது அன்பை 
அவளுக்கு வெளிப்படுத்திக்‌ காண்பித்தார்‌. எனக்கு மிகவும்‌ பிரியமான ஆக்கி 
யோன்களில்‌ ஒருவர்‌, பாவத்தைப்‌ பற்றிய மூன்று உண்மைகள்‌ உண்டு என்கிறார்‌. 

ஒன்று  : பாவத்திற்கு ஒரு தண்டனை உண்டு. 

இரண்டு : பாவம்‌ ஒரு வலிமையான சக்தி. 

மூன்று : பாவத்திற்கு ஒரு விலை (௦6180) உண்டு. 

அது போன்று இரட்சிப்பைப்‌ பற்றியும்‌ மூன்று உண்மைகள்‌ உண்டு என 
அவர்‌ எழுதுகிறார்‌. 


ஒன்று : பாவத்திற்குரிய தண்டனை, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மரணத்தினால்‌ 
இரத்து செய்யப்பட்டுவிட்டது. 

இரண்டு : பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ வல்லமையான சக்தியால்‌ கட்டுப்ப 
டுத்த முடியும்‌. “உலகத்திலிருக்கிறவனிலும்‌ உங்களிலிருக்கிறவர்‌ பெரியவர்‌” 
(1 யோவா. 4:4) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இறுதியில்‌, இதே அப்போஸ்தலன்‌, இரட்சிப்‌ 
பைப்‌ பற்றிய இந்த இரண்டாவது உண்மையை, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கடைசியில்‌ 
உள்ள தனது நிருபத்தில்‌, இப்படிக்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. நீ விசுவாசித்திருந்தால்‌, நீ 
அந்த ஜீவ தண்ணீரைப்‌ பருகியிருந்தால்‌, உன்‌ மூலம்‌ ஒரு ஊற்றாக அல்லது 
ஆறாகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பாய்ந்து கொண்டிருந்தால்‌, உன்‌ வாழ்க்கை 
யில்‌ பாவத்தின்‌ வல்லமையை மேற்கொள்ளக்‌ கூடிய மாபெரும்‌ வல்லமை 
பெற்றவர்‌ இந்தப்‌ பரிசுத்த ஆவியாவரென்பதை உணர்ந்து கொள்‌. இதுதான்‌ 
பாவத்தைப்‌ பற்றிய இரண்டாவது உண்மை. பாவம்‌ ஒரு வல்லமை; சக்தி. 
ஆனால்‌ இந்த வல்லமை அல்லது சக்தியை விட அதிக சக்தியும்‌ வலிமையும்‌ 
படைத்தவர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌. 

மூன்று : இரட்சிப்பு என்னும்‌ அற்புதத்தை மேற்கொள்வதற்கு நாம்‌ 
கொடுக்க வேண்டிய “விலைக்‌ கிரயம்‌”, வெகுகடினமானது. பவுலப்போஸ்தலன்‌, 
பாவத்திற்குரிய சம்பளம்‌ உண்டு எனவும்‌ அந்தச்‌ சம்பளம்‌ “மரணம்‌” என்றும்‌ 
எழுதினார்‌. (ரோமர்‌ 6:23) இதில்‌ 'மரணம்‌' என்ற உவமானச்‌ சொல்‌, அந்த 
இடத்தில்‌, மிகமோசமான விளைவுகளைக்‌ குறிக்கும்‌. 

பாவத்தின்‌ விளைவுகள்‌ மகா பயங்கரமானவையாக இருக்கக்கூடும்‌; 
அநேக சமயங்களில்‌ ஈடு செய்ய முடியாத இழப்புகள்‌, விளைவுகளாக அமைந்து 
விடுகின்றன. கிண்டப்பட்ட முட்டையை மீண்டும்‌ ஒன்று சேர்த்து முழுமை 
யாக்கவே முடியாது, அதுபோல்‌ பாவத்தின்‌ அநேக விளைவுகளை மாற்றிய 
மைக்கவே முடியாது. பாவத்தின்‌ மிக மோசமான விளைவுகளை, “மாற்றிய 
மைக்க முடியாத வடுக்கள்‌ அல்லது தழும்புகள்‌” என நாம்‌ கூறலாம்‌. உதாரண 
மாக, நாம்‌ கொலை என்னும்‌ பாவத்தைச்‌ செய்துவிட்டு, இயேசுகிறிஸ்துவிடம்‌ 
மன்னிப்புக்காக வந்தால்‌, அதற்குரிய வருங்காலத்‌ தண்டனை, சிலுவையின்‌ 
மூலம்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டு விடுகிறது. ஆயினும்‌ இந்த மன்னிப்பு, கொலை செய்‌ 
யப்பட்ட அந்த நபரை மீண்டும்‌ உயிருடன்‌ கொண்டு வர முடியாது; அல்லது 
சமுதாயம்‌ இதற்குரிய தண்டனையாகத்‌ தரும்‌ சிறைவாசம்‌, அல்லது வேறு தண்‌ 
டனையிலிருந்து நம்மை விடுவிக்க முடியாது. 

பாவத்தின்‌ இந்த மூன்றாவது உண்மையை தேவன்‌ எவ்வாறு மேற்கொள்‌ 
ளுகிறாரென்பதை விளக்கும்‌ ஒரு அழகான வார்த்தை வேதத்தில்‌ இருக்கிறது. 
அதுதான்‌, “நீதிமான்களாக்கப்படுதல்‌” இரட்சிப்புக்காகவும்‌, மன்னிப்புக்காகவும்‌ 
நாம்‌ கிறிஸ்துவை நம்பும்போது, நாம்‌ மன்னிக்கப்படுவது மட்டுமல்ல; நாம்‌ அந்‌ 
தப்‌ பாவமே செய்யாதது போன்ற நிலையை ஏற்படுத்துகிறார்‌. 

உங்களுடைய வாழ்க்கையை ஒரு ஒலி நாடாவைக்‌ கவனிப்பது போல்‌ 
எண்ணி, கவனித்துப்‌ பாருங்கள்‌. உங்களுடைய வாழ்க்கையின்‌ இந்த ஒலி 
நாடாவை, கிறிஸ்துவின்‌ நியாயாசனத்திற்கு முன்னர்‌, கர்த்தர்‌ ஓட விட்டுக்‌ கேட்‌ 
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கிறாரெனக்‌ கற்பனை செய்து பாருங்கள்‌. உங்களுடைய அல்லது என்னுடைய 
வாழ்க்கை ஒலி நாடாவை இப்படி அவர்‌ ஓடவிட்டுக்‌ கேட்கும்போது, நாம்‌ ஒரு 
பாவமுமே செய்யாததாக அந்த ஒலி நாடா இருக்கும்‌! 

“நீதிமானாக்கப்பட்ட” என்ற இந்த அழகான சுவிசேஷ வார்த்தையுடன்‌ 
தொடர்பு கொண்டதாக, “அவருடைய பார்வையில்‌” என்ற சொற்றொடர்‌, நூற்று 
ஐம்பது தடவைகளுக்கு மேலாகக்‌ காணப்படுகிறது. அவருடைய பார்வையில்‌ 
அங்கு ஒரு பாவமுமில்லை. மனிதரோடுள்ள நமது உறவில்‌ இப்பாவத்தாலுண்‌ 
டான ஒரு சில வடுக்கள்‌ இன்றுமிருந்தாலும்‌, தேவனுடைய பார்வையில்‌ அங்கு 
எந்தவொரு தழும்புமில்லை. ஒரு உதாரணத்தை நான்‌ கூறினால்‌, இந்த உண்‌ 
மையை, இது ஒரு மிக நல்ல நற்செய்தி என்பதை நீங்கள்‌ தெளிவாகப்‌ பாராட்ட 
முடியும்‌. 

நீங்கள்‌ செய்யாத ஒரு பாவத்துக்காக, குற்றஞ்சாட்டப்படுகிறீர்கள்‌ என்று 
கற்பனை செய்து கொள்ளுங்கள்‌. பார்வையாளர்கள்‌ நிறைந்த நீதிமன்றத்தில்‌ 
உங்களது விசாரணை ஒரு நீதிபதி முன்னர்‌ நடைபெறுகிறது. இந்தப்‌ பார்வை 
யாளர்கள்‌ நிறைந்த நீதிமன்றத்தை விட, நீங்கள்‌ ஒரு குற்றமற்ற நபர்‌ என நீதி 
பதியை நம்ப வைக்கக்கூடிய ஒரு வழக்கறிஞர்‌ அங்கு இருப்பதையே நீங்கள்‌ 
விரும்புவீர்கள்‌. அந்த வழக்கறிஞர்‌ உங்களது குற்றமற்ற தன்மையை எடுத்துக்‌ 
கூறும்போது உங்களது வழக்கைக்‌ கவனிக்கும்‌ பார்வையாளர்‌ அதை நம்பலாம்‌; 
ஆனால்‌ நீதிபதி அதை நம்பாவிட்டால்‌ நீங்கள்‌ ஓர்‌ குற்றவாளி என்று தீர்க்கப்‌ 
படுவீர்கள்‌. அதே சமயம்‌, அனைத்துப்‌ பார்வையாளரும்‌ உங்களைக்‌ குற்றவா 
ளியென நினைத்தாலும்‌, நீதிபதி மட்டும்‌ உங்களைக்‌ குற்றமற்ற நபர்‌ என்று கூறி 
விட்டால்‌, நீங்கள்‌ விடுதலையடைவீர்கள்‌. உங்களுடைய குற்றம்‌ அல்லது 
குற்றமற்ற தன்மை இவற்றைக்‌ குறித்து நீதிபதி எதை நம்புகிறாரென்பதுதான்‌ 
முக்கிய பிரச்சனை. 

ஐந்தாவது அதிகாரத்தில்‌, பிதா ஒருவரையும்‌ தாமாக நியாயந்‌ தீர்க்கமாட்‌ 
டாரென்றும்‌ எல்லா நியாயத்‌ தீர்ப்பு உரிமையையும்‌ குமாரனிடம்‌ ஒப்படைத்தி 
ருக்கிறாரென்றும்‌ வாசிக்கிறோம்‌ (5:22). இந்தப்‌ பூலோகத்துக்கு நியாயாதிபதி 
யாகிய அவர்‌ முன்‌ நாம்‌ தோன்றும்போது, மக்கள்‌ நம்மைக்‌ குறித்துக்‌ கொண்‌ 
டுள்ள தீர்ப்பு, குற்றமில்லாமை எனக்‌ கூறுதல்‌ போன்ற எதுவுமே அர்த்தமற்ற 
தாக இருக்கும்‌. அந்த சமயத்தில்‌ கிறிஸ்து நமது குற்றத்தைக்‌ குறித்து அல்லது 
குற்றமில்லாமையைக்‌ குறித்து என்ன கூறுகிறாரோ அதுதான்‌ அர்த்தமுள்ள தீர்ப்‌ 
பாக இருக்கும்‌. அதுதான்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அநேக முறைகள்‌ தோன்றும்‌ அந்த 
இரு வார்த்தைகளையும்‌ நல்ல செய்தியாக்குகின்றன. நீதிமானாக்கப்படுவதன்‌ 
நற்செய்தி - “அவருடைய பார்வையில்‌' (1 Hi sigh). நாம்‌ ஒரு பாவமுமே 
செய்யாதது போன்ற நிலை! 

ஆயினும்‌, பாவத்தின்‌ கறைகள்‌ நமது சொந்த வாழ்விலும்‌, மனிதரோடுள்ள 
நமது தொடர்பிலும்‌ இருக்கின்றன. நாம்‌ பாவஞ்செய்யும்போது, நம்மை மட்டு 
மல்ல, நம்மைச்‌ சுற்றி இருப்பவர்களையும்‌ காயப்படுத்துகிறோம்‌. அதாவது இரு 
தரத்தார்‌ காயப்படுத்தப்படுகின்றனர்‌. இதையே “இரட்டைக்‌ குழந்தைகள்‌” என்று 
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மார்ட்டின்‌ லூதர்‌ கூறினார்‌. நாம்‌ பொதுவாகப்‌ பாவத்தை இன்னொருவருடன்‌ 
சேர்ந்தே செய்வதால்‌, நமது சொந்த வாழ்க்கையிலும்‌, நம்மோடு பாவம்‌ புரிந்த 
அந்த நபர்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ தழும்புகளை ஏற்படுகின்றன. 

யாக்கோபு கூறுகிறபடி, நாம்‌ உலகத்திற்குள்‌ செல்லும்போது, கறை திறை 
யற்ற அழகான வெண்மை நிற ஆடையை அணிந்திருப்பவர்கள்‌ போலிருக்கி 
றோம்‌. அதில்‌ ஒரு பொட்டுக்‌ கறை கூட இல்லை. நாம்‌ பாவஞ்செய்யும்போது, 
அந்த ஆடையில்‌ ஒரு கறை விழுகிறது; அநேகமாக வேறு ஒருவர்‌ ஆடை 
யையும்‌ நாம்‌ கறைப்படுத்துகிறோம்‌. நாம்‌ கிறிஸ்துவண்டை வந்து சேரும்‌ 
வரை, அந்த ஆடையில்‌ ஒவ்வொரு கறையாகச்‌ சேர்ந்து கொண்டே வருகி 
றோம்‌; கிறிஸ்துவண்டை நாம்‌ வரும்போது ஓவியன்‌ ஒருவன்‌ நமது வெள்ளை 
ஆடை முழுவதும்‌ வர்ணப்‌ புள்ளிகளை வரைந்திருந்தால்‌ எப்படியிருக்குமோ, 
அப்படிக்‌ கறைகளால்‌ அந்த ஆடை நிறைந்திருக்கும்‌. 

இப்போது, நாம்‌ கிறிஸ்துவண்டை வரும்போது, அவருடைய பார்வையில்‌ 
அந்த ஆடை எந்தக்‌ கறையுமில்லாமல்‌ இருக்கிறது. ஆனால்‌ மற்ற மக்களோடு 
உள்ளநம்‌ உறவின்‌ விரிசலைப்‌ பொறுத்தவரை நமது ஆடையின்‌ கறைகள்‌ நீக்‌ 
கப்படக்‌ கூடாதவைகளாக, மிகக்‌ கடினமான நிலையில்‌ இருக்கிறது. மக்களைப்‌ 
பொருத்த அந்த நிலையில்‌, இந்தக்‌ கறைகள்‌, வடுக்கள்‌ அல்லது பாவத்தின்‌ 
நிவிர்த்தி செய்ய முடியாத விளைவுகள்‌ இவற்றையெல்லாம்‌ தேவனால்‌ கூட 
தீர்த்து வைக்கமுடியாது. அதனால்தான்‌, இயேசு, அந்தப்‌ பாவியான பெண்ணி 
டம்‌, 'நீ போ, இனிப்‌ பாவஞ்‌ செய்யாதே' என்று கூறியபோது அவளிடம்‌ 
மிகப்‌ பெரிய அன்பைக்‌ காண்பித்தாரென்று நான்‌ ஏற்கெனவே கூறினேன்‌. 

இப்படி மக்களோடுள்ள உறவில்‌, நிவிர்த்தி செய்யக்‌ கூடாத பாவக்‌ கறை 
களிருப்பதால்‌, உங்கள்‌ பிள்ளைகள்‌ கர்த்தரோடு இசைந்து வாழா விட்டால்‌ நாம்‌ 
செய்ய வேண்டிய ஒரே காரியம்‌ - “தேவனே, என்‌ பிள்ளை வாழ்வில்‌ தயவு 
செய்து நிவிர்த்தி செய்யக்‌ கூடாத கறைகள்‌ எதுவுமே வேண்டாம்‌!” இதனால்‌ 
தான்‌ வேதம்‌, பாவஞ்‌ செய்யாதிருக்குமாறு நம்மை எப்போதும்‌ தடுத்துக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறது. 

தேவன்‌ நம்மை நேசிக்கிறார்‌; பாவத்தின்‌ பயங்கர விளைவுகளிலிருந்து 
அவர்‌ நம்மைக்‌ காக்க விரும்புகிறார்‌. பாவத்தைப்‌ பற்றிய நன்மையான காரி 
யம்‌ ஒன்றுமே இல்லை! நான்‌ அதைத்‌ திருப்பிக்‌ கூறவா? பாவத்தைப்‌ பற்றிய 
ஒரு நன்மையான காரியமும்‌ இல்லை! ஆகவே, பாவஞ்‌ செய்ய வேண்டாம்‌. 
“நீ போ; இனிப்‌ பாவஞ்‌ செய்யாதே!” 

இரட்சிப்பைக்‌ குறித்த முதலிரண்டு உண்மைகளின்‌ நல்ல செய்தி என்ன 
வென்றால்‌, பாவத்துக்குரிய தண்டனை நீக்கப்பட்டுவிட்டது; பாவத்தின்‌ 
வல்லமையை மேற்‌ கொள்ளமுடியும்‌. ஆனால்‌ மக்களோடுள்ள உறவு முறை 
யில்‌, பாவத்தின்‌ அந்த 'விலைக்‌ கிரயம்‌' மிகவும்‌ உயர்ந்ததாக இருக்கும்‌ “பாவத்‌ 
தின்‌ சம்பளம்‌ மரணம்‌!” இதன்‌ பொருள்‌ - பாவத்தின்‌ விளைவுகளில்‌ நன்மை 
யான காரியமென்று ஒன்று கூட இல்லை, இல்லவே இல்லை. 

இந்த அதிகாரத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ தரப்பட்டுள்ள அடையாளச்‌ செய்கை 
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யில்‌ நாம்‌ கண்டுபிடிக்க வேண்டிய வல்லமையான உண்மை, ஒரு பாவியைக்‌ 
குறித்த இயேசுவின்‌ மனநிலை, இயேசுவைக்‌ குறித்த அந்தப்‌ பாவியின்‌ மன 
நிலை, இவையே ஆகும்‌. இந்த உலகத்திற்கு இயேசு கொண்டு வந்து அறிவிக்க 
விரும்பிய நற்செய்தியின்‌ அழகான விளக்கத்தை இந்த அடையாளச்‌ செயல்‌ 
காண்பிக்கிறது. 

சட்டத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு குற்றஞ்சாட்டிய அந்த மக்களைக்‌ குறித்து 
இயேசுவின்‌ மனநிலையையும்‌ இங்கு காண்கிறோம்‌. இந்தப்‌ பாவியுடன்‌ இயேசு 
நடத்திய இந்த சம்பாஷணை, அவர்‌, பாவத்தைப்‌ பற்றியும்‌ அதன்‌ விளைவு 
களையும்‌ பற்றியும்‌, பின்னர்‌ செய்த அற்புதமான பிரசங்கத்திற்கான மேடையாக 
அமைகிறது. ஏழாம்‌ அதிகாரத்திற்கான என்னுடைய வியாக்கியானத்தில்‌ (கைப்‌ 
பிரதி 24ல்‌ காணப்படும்‌), இயேசு ஒரு பெரிய பிரசங்கியாரென நான்‌ கூறியிருந் 
தேன்‌. அதை நாம்‌ மீண்டும்‌ எட்டாவது அதிகாரத்தில்‌ காணப்போகிறோம்‌. வேதா 
கமத்தை நீ வாசிக்கும்போது, அதில்‌ ஒன்றையும்‌ தேடாவிட்டால்‌, ஒன்றையும்‌ 
காணமாட்டீர்களென்று கூறுவர்‌. ஆகவே நான்‌ உங்களுக்கு ஒரு பயிற்சி 
கொடுக்க விரும்புகிறேன்‌. யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இந்த எட்டாவது அதிகா 
ரத்தில்‌ நீங்கள்‌ எதைத்‌ தேட வேண்டுமென்று உங்களுக்குக்‌ கூற விரும்புகிறேன்‌. 

இது, மதகுழுக்களுடன்‌ அவர்‌ செய்த வெறுப்பு நிறைந்த சம்பாஷணை 
யின்‌ ஒரு பகுதியென்பதை நினைவில்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அந்த சம்பாஷணை இப்‌ 
போது அதன்‌ உச்சக்கட்டத்தை அடையப்‌ போகிறது. அப்படி அது உச்சக்‌ கட்‌ 
டத்தை எட்டும்போது, இந்த யூத மதகுருக்களிலும்‌ ஒரு சிலர்‌ மனமாற்ற 
மடைந்தனரென்ற நற்செய்தியை நாம்‌ வாசிக்கப்‌ போகிறோம்‌. “இவைகளை 
அவர்‌ சொல்லுகையில்‌ அநேகர்‌ அவரிடத்தில்‌ விசுவாசம்‌ வைத்தார்கள்‌” என்ற 
வசனத்தில்‌ உங்களுக்கு ஒரு மகத்தான சுவிசேஷப்‌ பகுதி கிடைக்கிறது. இயேசு 
தம்மை விசுவாசித்த யூதர்களை நோக்கி, “நீங்கள்‌ என்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்தி 
ருந்தால்‌, மெய்யாகவே என்‌ சீஷராயிருப்பீர்கள்‌; சத்தியத்தையும்‌ அறிவீர்கள்‌; 
சத்தியம்‌ உங்களை விடுதலையாக்கும்‌” என்றார்‌. 

அவரிடத்தில்‌ இன்னும்‌ விசுவாசம்‌ வைக்காதவர்கள்‌ அவரை நோக்கி, “நாங்‌ 
கள்‌ ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியாயிருக்கிறோம்‌. நாங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒருவருக்கும்‌ 
அடிமையாயிருக்கவில்லை; விடுதலையாவீர்களென்று நீர்‌ எப்படிச்‌ சொல்லுகி 
நீர்‌?” என்றார்கள்‌. இயேசு அவர்களுக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாக, “பாவஞ்செய்கிற 
வன்‌ எவனும்‌ பாவத்துக்கு அடிமையாயிருக்கிறானென்று மெய்யாகவே மெய்‌ 
யாகவே உங்களுக்கு சொல்லுகிறேன்‌. அடிமையானவன்‌ என்றைக்கும்‌ வீட்டிலே 
நிலைத்திரான்‌. குமாரன்‌ என்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கிறார்‌. ஆகையால்‌ குமாரன்‌ 
உங்களை விடுதலையாக்கினால்‌ மெய்யாகவே விடுதலையாவீர்கள்‌” என்றார்‌ 
(8:30-36). 

பண்டிகையின்‌ கடைசி நாளில்‌ அவர்‌ செய்த வல்லமையான பிரசங்கத்‌ 
தைப்‌ போலவே, இயேசுவின்‌ இந்த வல்லமையான செய்தியும்‌ இருவிதமான 
பதிலைப்‌ பெற்றது. சிலர்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌. ஆயினும்‌ அந்த அதிகாரத்தின்‌ 
இறுதியில்‌ “அப்பொழுது அவர்‌ மேல்‌ எறியும்படி கல்லுகளை எடுத்துக்‌ கொண்‌ 
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டார்கள்‌. இயேசு மறைந்து, அவர்கள்‌ நடுவே கடந்து தேவாலயத்தை விட்டுப்‌ 
போனார்‌” என்று வாசிக்கிறோம்‌. 

ஒரு சம்பாஷணையின்‌ போது இவர்‌ இப்படித்‌ தனது செய்தியைப்‌ பிரசங்‌ 
கித்த போதிலும்‌, இந்த அதிகாரத்தை நீங்கள்‌ வாசிக்கும்போது அவர்‌ போதித்த 
போதனையின்‌ சாராம்சத்தைத்‌ திரட்டியெடுக்க முயற்சி செய்யுங்கள்‌. அப்போது 
அவர்‌ இந்தப்‌ பரிசேயர்‌, சதுசேயரிடம்‌ கூறுவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “நான்‌ எங்‌ 
கேயிருந்து வந்தேனென்றும்‌ எங்கே போகிறேனென்றும்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌; நீங்‌ 
களோ, நான்‌ எங்கேயிருந்து வருகிறேனென்றும்‌ எங்கே போகிறேனென்றும்‌ 
அறியீர்கள்‌. என்னையும்‌ அறியீர்கள்‌; என்பிதாவையும்‌ அறியீர்கள்‌. நானே அவர்‌ 
என்று நீங்கள்‌ விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலே சாவீர்கள்‌” என்றார்‌. 
(8:14, 19, 24) 

அதன்‌ பின்னர்‌ அவர்‌ முக்கியமாகப்‌ பிரசங்கிக்கிறார்‌. “நீங்கள்‌ தாழ்விலி 
ருந்து உண்டானவர்கள்‌ நான்‌ உயர்விலிருந்துண்டானவன்‌. நீங்கள்‌ இந்த உல 
கத்திலிருந்துண்டானவர்கள்‌. நான்‌ இந்த உலகத்திலிருந்து உண்டானவனல்ல; 
ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ சாவீர்கள்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ சொன்‌ 
னேன்‌; நானே அவர்‌ என்று நீங்கள்‌ விசுவாசியாவிட்டால்‌ உங்கள்‌ பாவங்களிலே 
சாவீர்கள்‌” என்றார்‌ (21, 23, 24). தொடர்ந்து, “நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பிதாவாகிய பிசா 
சானவனால்‌ உண்டானவர்கள்‌. உங்கள்‌ பிதாவினுடைய இச்சைகளின்படி செய்ய 
மனதாயிருக்கிறீர்கள்‌... தேவனால்‌ உண்டானவன்‌ தேவனுடைய வசனங்களுக்கு 
செவி கொடுக்கிறான்‌. நீங்கள்‌ தேவனால்‌ உண்டாயிராதபடியினால்‌ செவி கொடா 
மலிருக்கிறீர்கள்‌” என்று அவர்‌ கூறுகிறார்‌ (44, 47). “நான்‌ உயர்விலிருந்து உண்‌ 
டானவன்‌, நீங்கள்‌ தாழ்விலிருந்து உண்டானவர்கள்‌' என்று அவர்‌ கூறுவதை 
வேறு விதமாகக்‌ கூறினால்‌, “நீங்கள்‌ நரகத்திலிருந்து வருகிறீர்கள்‌; நரகத்தின்‌ 
வல்லமையால்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. என்னை விசுவாசிக்காவிட்‌ 
டால்‌, நரகத்துக்குப்‌ போகப்‌ போகிறீர்கள்‌” என்கிறார்‌ (23, 24. 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ நாம்‌ காணும்‌ இயேசுவின்‌ பிரசங்கத்தின்‌ சுருக்‌ 
கம்‌ அல்லது திரண்ட கருத்து இது. விபசாரத்தில்‌ பிடிக்கப்பட்ட ஸ்திரீயுடன்‌ 
நடந்த காரியத்தைத்‌ தொடர்ந்துவரும்‌ சம்பாஷணையின்‌ செய்தியை மட்டும்‌ 
உங்களால்‌ ஒன்றுதிரட்டி எடுக்க முடியுமா எனப்‌ பாருங்கள்‌. ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்‌ 
தில்‌ ஆரம்பிக்கும்‌ இந்த சம்பாஷணை எட்டாம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முடிவு வரை 
தொடர்கிறது; அவர்மேல்‌ கல்லுகளை எறியும்படி சிலர்‌ கற்களை எடுத்துக்‌ 
கொண்டார்கள்‌ என்பது வரை இந்த சம்பாஷணை தொடருகிறது. அவர்‌ அந்‌ 
தப்‌ பரிசேயர்‌, சதுசேயர்‌, நியாயப்பிரமாணப்‌ போதகர்களிடம்‌ கூறியதை நீங்‌ 
கள்‌ ஒன்றுதிரட்டி சுருக்கிக்‌ கூறினால்‌, அவரை விசுவாசியாதவர்கள்‌ ஏன்‌ கற்‌ 
களை எடுத்துக்‌ கொண்டார்களென்பதை நீங்கள்‌ புரிந்து கொள்ளுவீர்கள்‌. அவர்‌ 
மறைமுகமாகக்‌ கூறவில்லை. உயிர்த்துடிப்புடன்‌ கொடுக்கப்பட்ட வல்லமையான 
பிரசங்கமாக அமையும்‌ அது. 

இப்படி அவர்‌ செய்த பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்பதற்கு எப்படியிருந்திருக்கு 
மென்று நினைக்கிறீர்கள்‌? அந்த மத குருக்கள்‌ மிகுந்த மூர்க்கமடைந்து அவ 
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ரைக்‌ கொல்லுவதற்குக்‌ கற்களை எடுத்ததைக்‌ குறித்து நான்‌ ஆச்சரியப்படவில்‌ 
லை. அதுபோலவே, அவருடைய பிரசங்கத்தின்‌ விளைவாக, அநேக யூதர்கள்‌ 
அவரை விசுவாசித்ததைக்‌ குறித்தும்‌ நான்‌ ஆச்சரியப்படவில்லை. இயேசு அவர்‌ 
களிடம்‌ தமது வார்த்தைகளில்‌ நிலைத்திருந்து, உண்மையில்‌ தமக்கு சீஷர்களா 
கும்படிக்‌ கூறினார்‌ (30-36). 

இந்த எட்டாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ உள்ள இந்த வெறுப்பைக்‌ காட்டும்‌ சம்பாஷ 
ணையை வாசிக்கும்போது, இயேசுவைப்‌ பற்றிய உங்கள்‌ தீர்மானத்தை 
எடுத்துவிட்டீர்களா? யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இந்த முதல்‌ எட்டு அதிகாரங்கள்‌ 
மூலமாக என்னோடே கூட நீங்கள்‌ இதுவரை சிந்தித்துக்‌ கொண்டே வந்திருந்த 
தால்‌, உங்கள்‌ முன்‌ ஒரு கேள்வியை சவாலாக வைக்க விரும்புகிறேன்‌, இப்‌ 
போது இயேசுவைப்‌ பற்றி தனிப்பட்ட விதத்தில்‌ உங்கள்‌ நம்பிக்கை என்ன? 
இயேசு தம்மைப்‌ பற்றி உரிமையுடன்‌ கூறிய காரியங்களனைத்தையும்‌ - குறிப்‌ 
பாக ஐந்தாம்‌, ஆறாம்‌, ஏழாம்‌ எட்டாம்‌ அதிகாரத்திலுள்ளவற்றை ஆராய்ந்து 
பார்க்கும்போது, அவர்‌ கூறுகின்றவற்றை நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கிறீர்களா என நான்‌ 
கேட்கிறேன்‌. 

விசுவாசிக்கிறவர்களைப்‌ பார்த்து இயேசு தம்‌ வார்த்தையில்‌ நிலைத்‌ 
திருந்து, உண்மையான சீஷர்களாகும்படி கூறினார்‌ (30-36). “என்‌ உபதேசத்தில்‌ 
நிலைத்திருந்தால்‌, மெய்யாகவே என்‌ சீஷராயிருப்பீர்கள்‌” என்ற இயேசுவின்‌ 
வார்த்தைகளைக்‌ கேட்கத்‌ தயாராக இருக்கிறீர்களா? அல்லது, நீங்கள்‌ உங்கள்‌ 
சொந்த அறிவுக்கு அடிபணிந்து, உங்கள்‌ வாழ்க்கையிலிருந்தே அவரை 
என்றென்றுமாகக்‌ கல்லெறிந்து வெளியேற்றி விடுவீர்களா? அவர்‌ மட்டுமே 
இப்படிப்பட்ட தெரிந்துகொள்ளும்‌ உரிமையை உங்களுக்கு அளிக்கிறவர்‌ 
என்பதை நினைவில்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அவர்‌ ஒரு பொய்யர்‌ என்ற முடிவை 
நீங்கள்‌ எடுக்கலாம்‌; அல்லது சற்றுப்‌ பரிவுடன்‌ அவர்‌ புத்தி சுவாதீனமற்றவர்‌ 
என்ற முடிவுக்கு நீங்கள்‌ வரலாம்‌. அல்லது அவரை உங்கள்‌ சொந்த, 
தனிப்பட்ட கர்த்தராகவும்‌ இரட்சகராகவும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ள நீங்கள்‌ முன்‌ வரலாம்‌. 

இயேசு அவர்தான்‌; விசுவாசம்‌ இது தான்‌; யோவான்‌ எழுதின சுவிசேஷத்‌ 
தின்‌ எட்டாம்‌ அதிகாரத்திலுள்ள வாழ்க்கை என்பது இதுதான்‌. 
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அத்தியாயம்‌ இரண்டு 


விசுவாசத்தின்‌ மூன்று பரிமாணங்கள்‌ 
(8:30-36) 


இயேசு தமது வல்லமையான பிரசங்கத்தைச்‌ செய்து முடித்த பின்னர்‌, - 
இப்பிரசங்கம்‌ யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ எட்டாவது அதிகாரத்தில்‌ பதிவு செய்யப்‌ 
பட்டுள்ளது - நாம்‌ எதிர்‌ பார்க்கிறபடி, அதற்கு ஒரு சாதகமான பதிலும்‌, 
பாதகமான பதிலும்‌ இருந்தது. சாதகமான பதில்‌, புதிய ஏற்பாட்டிலுள்ள மிக முக்‌ 
கியமான பகுதிகளில்‌ ஒன்றை நமக்களிக்கிறது. அங்கிருந்த யூத மதத்தலைவர்‌ 
களில்‌ அநேகர்‌ விசுவாசித்ததாக நாம்‌ வாசிக்கும்போது, விசுவாசித்த யூதரிடம்‌ 
இயேசு பின்‌ வருமாறு கூறியதையும்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 

“நீங்கள்‌ என்‌ உபதேசத்தில்‌ நிலைத்திருந்தால்‌ மெய்யாகவே என்‌ சீஷரா 
யிருப்பீர்கள்‌. சத்தியத்தையும்‌ அறிவீர்கள்‌; சத்தியம்‌ உங்களை விடுதலையாக்‌ 
கும்‌” அவர்கள்‌ அவருக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாக, “நீங்கள்‌ ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியா 
யிருக்கிறோம்‌; நாங்கள்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒருவருக்கும்‌ அடிமைகளாயிருக்க 
வில்லை; விடுதலையாவீர்களென்று நீர்‌ எப்படிச்‌ சொல்லுகிறீர்‌?” என்றனர்‌. 
இயேசு பதிலாக, “பாவஞ்செய்கிறவன்‌ எவனும்‌ பாவத்துக்கு அடிமையாயிருக்‌ 
கிறான்‌. அடிமையானவன்‌ என்றைக்கும்‌ வீட்டிலே நிலைத்திரான்‌, குமாரன்‌ என்‌ 
றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கிறார்‌. ஆகவே குமாரன்‌ உங்களை விடுதலையாக்கினால்‌ 
மெய்யாகவே விடுதலையாவீர்கள்‌” (8:33-36) என்றார்‌. 

இயேசு யாரையுமே ஒருநாளும்‌ “கிறிஸ்தவன்‌” என்று அழைத்ததுமில்லை; 
யாரையும்‌ கிறிஸ்தவனாகும்படி அவர்‌ யாரையும்‌ கேட்டதுமில்லை. கிறிஸ்து 
வின்‌ சபையில்‌ இருந்த அனைத்து நற்செய்தி பணியாளரிலும்‌ மிகப்‌ பெரியவ 
ரான அப்போஸ்தலனாகிய பவுலும்‌ யாரையும்‌ 'கிறிஸ்தவன்‌' என்று அழைத்த 
துமில்லை; கிறிஸ்தவனாகும்படிக்‌ கேட்டதுமில்லை. வேதாகமத்தில்‌ “கிறிஸ்தவன்‌” 
என்ற வார்த்தை மூன்றே இடங்களில்தான்‌ காணப்படுகிறது. கிறிஸ்துவைப்‌ 
பின்பற்றினோருக்கு, அவரை விசுவாசியாத உலகத்தார்‌ சூட்டிய பெயர்‌ 
அது. ஒரு விசுவாசியால்‌, அந்த வார்த்தை வேதாகமத்தில்‌ ஒரே ஒரு 
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முறைதான்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. பேதுரு எழுதினார்‌, “ஒரு மனிதன்‌ 
கிறிஸ்தவன்‌ ஆனதால்‌ துன்புறுத்தப்பட்டால்‌, அவன்‌ கிறிஸ்துவின்‌ மாதிரியைப்‌ 
பின்பற்றுகிறான்‌”. ஆகவே, 'கிறிஸ்தவன்‌' என்ற வார்த்தை தேவனோ, 
இயேசுகிறிஸ்துவோ, பரிசுத்த ஆவியானவரோ, பவுலப்போஸ்தலனோ, 
இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுவோருக்கு அளித்த பெயரில்லையென்பது தெளிவாகத்‌ 
தெரிகிறது. 

ஒரு போதகராக நான்‌ அடிக்கடி இந்த வார்த்தைகள்‌ கூறப்படுவதைக்‌ 
கேட்டிருக்கிறேன்‌. “பாஸ்டர்‌, நான்‌ கிறிஸ்தவனா என்பது எனக்கு நிச்சயமாகத்‌ 
தெரியவில்லை!” இதற்கு அடிக்கடி நான்‌ கொடுக்கும்‌ பதில்‌, “நல்லது, கிறிஸ்து 
வைப்‌ பின்பற்றும்‌ ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவன்‌ என்ற வார்த்தையால்‌ வேதாகமத்தில்‌ 
குறிக்கப்படவே இல்லை. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள வார்த்தை 
களை நாம்‌ பயன்படுத்தினால்‌ இப்பிரச்சனை தெளிவாகி விடும்‌. இயேசு மக்க 
ளிடம்‌ தம்மை விசுவாசிக்குமாறு திட்டமாகக்‌ கூறினார்‌. அப்படி அவர்கள்‌ 
விசுவாசித்தபோது அவர்களை 'விசுவாசிகள்‌' என அழைத்தார்‌. ஏதோ 
அறிவுப்பூர்வமாக “விசுவாசிக்கிறேன்‌”, என்று விசுவாசிக்கிறவர்களை அவர்‌ 
அவ்வாறு அழைக்கவில்லை. அதைவிட அதிகமான அளவு விசுவாசித்தவர்கள்‌ 
- அதாவது தங்கள்‌ இருதயத்தாலும்‌, விருப்பத்துடனும்‌ மனதார அவரை நம்பி 
னவர்களை மட்டுமே அவர்‌ விசுவாசிகள்‌ என்று கூறினார்‌. இயேசுவின்‌ 
பார்வையில்‌, விசுவாசிகள்‌ என்பவர்கள்‌, தங்கள்‌ வாழ்க்கையை அவருக்கு அர்ப்‌ 
பணித்தவர்கள்‌. நான்‌ உங்களிடம்‌ ஒரு கேள்வி கேட்கலாமா? நாங்கள்‌ 
உங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசிக்‌ கொண்டிருந்ததை நீங்கள்‌ தற்செயலாகக்‌ கேட்க 
நேரிட்டு, நாங்கள்‌ உங்களை 'ஒரு அவிசுவாசி எனக்‌ கூறிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌, 
அது உங்களைப்‌ பாதிக்குமா? வேதனைப்படுத்துமா?” 

பொதுவாக, நாம்‌ ஒரு விசுவாசியா இல்லையா என்பது மக்களுக்குத்‌ தெரி 
யும்‌. அநேகர்‌ தங்களை யாராவது அவிசுவாசி எனக்‌ கூறினால்‌ அது தங்களைப்‌ 
புண்படுத்தும்‌ என்று கூறினர்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ நான்‌ அவர்களிடம்‌ மறுபடியும்‌ 
பிறப்பது பற்றியும்‌, மறுபடியும்‌ பிறப்பது என்றால்‌ என்ன என்பதையும்‌, அது 
எப்படியெல்லாம்‌ வெளிப்படையாகத்‌ தெரியும்‌ என்றும்‌ கூறினேன்‌. நான்‌ அவர்‌ 
களிடம்‌ அவர்கள்‌ மறுபடியும்‌ பிறந்துவிட்டார்களா எனக்‌ கேட்டபோது, அவர்‌ 
கள்‌ அடிக்கடி கூறுவது, “இல்லை, நான்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்கவில்லையென்று எண்‌ 
ணுகிறேன்‌” என்பதே. 

அதன்‌ பின்னர்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூன்றாம்‌ பரிணாமத்தின்‌ மீது கருத்தைப்‌ 
பதித்து, பின்வரும்‌ கேள்வியை அவர்கள்‌ முன்‌ வைப்பேன்‌. “நீங்கள்‌ இயேசு 
கிறிஸ்துவின்‌ சீஷரா?” அநேகமாக நான்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட பதில்‌,” சீஷன்‌ என்‌ 
றால்‌ என்ன?” அதன்‌ பின்னர்‌ நான்‌, “அதுதான்‌ பிரச்சனை!” எனக்‌ கூறுவேன்‌. 
தன்னை விசுவாசிக்கிறேனென்று கூறிக்‌ கொண்டவர்களிடம்‌ இயேசு கொடுத்த 
மாபெரும்‌ அறிவுரையில்‌, விசுவாசம்‌ மூன்று பரிணாமங்களில்‌ கொடுக்கப்படு 
வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. முதல்‌ பரிணாமம்‌ - விசுவாசித்தல்‌; விசுவாசிப்‌ 
பதென்றால்‌ என்ன என்பது யோவான்‌ வர்ணிக்கும்‌ அத்தனை வழிகளிலும்‌ 
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விசுவாசித்தல்‌. ஆயினும்‌, விசுவாசிக்கத்‌ தீர்மானிக்கும்‌ தீர்மானம்‌, கிறிஸ்துவின்‌ 
மீது வைக்கும்‌ நம்பிக்கையின்‌ முதல்‌ பரிணாமம்‌ மட்டுமேயாகும்‌. 


கிறிஸ்துவின்‌ மீது கொள்ளும்‌ விசுவாசத்தின்‌ இரண்டாவது பரிணாமம்‌ - 
தொடர்ந்து அவர்‌ வார்த்தையில்‌ நிலைத்திருந்து அவருடைய உண்மையான 
சீஷனாகுதல்‌. 'சீஷன்‌' என்ற அந்த வார்த்தை அத்தனை அழகான வார்த்தை. 
அது ஒருவரிடம்‌ தங்கித்‌ தொழில்‌ கற்கும்‌ 'கற்றுக்‌ குட்டி' (8008௦௦) 
போன்றது. அதாவது கற்றுக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஒருவன்‌, தான்‌ கற்பதைச்‌ செய்து 
கொண்டிருப்பது போலவும்‌, செய்து கொண்டிருக்கும்‌ அத்‌ தொழிலைக்‌ 
கற்றுக்‌ கொண்டிருப்பது போன்றதுமான நிலை. 


நான்‌ வசிக்குமிடத்தில்‌ ஒரு பெரிய கப்பற்கூடமிருக்கிறது. அங்கே தொழில்‌ 
கற்றுக்‌ கொடுக்கும்‌ பள்ளியும்‌ இருக்கிறது. அவர்கள்‌ இளம்பெண்கள்‌, ஆண்‌ 
களை ஒரு வகுப்பறையில்‌ இரண்டு வாரங்கள்‌ வைக்கிறார்கள்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ 
அவர்களை வெளியே கப்பற்கூடத்துக்குக்‌ கொண்டு வந்து, அந்த இரு வாரங்‌ 
களில்‌ தாங்கள்‌ கற்றவற்றைப்‌ பிரயோகிக்கச்‌ செய்கிறார்கள்‌. இன்னும்‌ இரண்டு 
வாரங்கள்‌ வகுப்பறையில்‌ இருந்த பின்னர்‌, இன்னும்‌ இரு வாரங்கள்‌ அவர்கள்‌ 
கப்பற்கூடத்துக்கு அனுப்பப்படுகின்றனர்‌. ஐந்து வருடங்களில்‌ அவர்கள்‌ 
உலோகத்தகடு பணியாளர்களாக, குழாய்‌ பொருத்துகிறவர்களாக, வேலை 
செய்கிறவர்களாக மாறிவிடுவார்கள்‌. தம்மைப்‌ பின்பற்றும்படி இயேசு மக்களை 
அழைத்தபோதும்‌, அப்படி அவர்கள்‌ பின்பற்றும்‌ போது அவர்களை சீஷர்‌ 
என்று அழைத்தபோதும்‌ இயேசு என்ன நினைத்தாரென்பதன்‌ சாராம்சம்‌ 
இதுதான்‌. 

இயேசுவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, விசுவாசத்தின்‌ முதல்‌ பரிணாமம்‌ நம்‌ 
பிக்கை கொள்வது. இரண்டாவது பரிணாமம்‌, ஒரு சீஷனாகி, அவரைப்‌ பின்‌ 
பற்றுவது. அதன்பின்னர்‌ அவர்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூன்றாவது பரிணாமத்தை முன்ன 
றிவித்தார்‌. இந்த மூன்றாவது பரிணாமத்தை அடையுமுன்பாக, நாம்‌ எவ்வளவு 
நாள்‌ 'கற்றுக்குட்டியாக' இருக்க வேண்டுமென்று இயேசு கூறவில்லை. 
அவர்‌ அந்த மூன்றாவது பரிணாமத்தின்‌ வடிவத்தைப்‌ பற்றிமட்டும்‌ சாதாரண 
மாக, “சத்தியத்தை அறிவீர்கள்‌, சத்தியம்‌ உங்களை விடுதலையாக்கும்‌” 
என்றார்‌. 

அவர்களில்‌ சிலர்‌, 'விடுதலையாவோமென்று எப்படிச்‌ சொல்லுவீர்‌? நாங்‌ 
கள்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒருவனுக்கும்‌ அடிமையாயிருக்கவில்லை' என்று பதி 
லளித்தபோது, அவர்‌, (தொடர்ந்து பாவஞ்‌ செய்கிறவன்‌ எவனும்‌ பாவத்துக்கு 
அடிமையாயிருக்கிறான்‌' என்றார்‌. அவர்‌ கூறிய முக்கிய காரியம்‌, ஒரு அடி 
மைக்கு இன்னொரு அடிமையை விடுதலையாக்கும்‌ அதிகாரம்‌ கிடையாது. 
ஆனால்‌ ஒரு வீட்டு எஜமானின்‌ மகனுக்கு அடிமையை விடுதலை செய்யும்‌ 
அதிகாரம்‌ உண்டு. இந்த உவமானத்தை அவர்‌ நிலை நாட்டிய பிறகு, “குமாரன்‌ 
உங்களை விடுதலையாக்கினால்‌ நீங்கள்‌ மெய்யாகவே விடுதலையாவீர்கள்‌” 
என்றார்‌. 
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அவர்‌ இப்படிக்‌ கூறியதன்‌ பொருள்‌ இதுதான்‌ என நான்‌ உறுதியாக நம்பு 
கிறேன்‌. பின்வரும்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கொண்ட ஒரு கீதம்‌ உண்டு. “பரிசுத்த 
வார்த்தைகளுக்கு அப்பால்‌, நான்‌ உம்மைத்‌ தேடுகிறேன்‌, கர்த்தாவே, என்‌ ஆவி 
உம்மை வாஞ்சிக்கிறது, ஓ, ஜீவ வார்த்தையே” 

இயேசு, “என்‌ வார்த்தையிடம்‌ வாருங்கள்‌. நீங்கள்‌ என்னை விசுவாசிப்ப 
தால்‌, என்‌ வார்த்தையில்‌ நிலைத்திருந்து, என்‌ உண்மையான சீஷராயிருங்கள்‌. 
ஒரு சீஷராக நீங்கள்‌ என்‌ வார்த்தையில்‌ நிலை கொண்டிருக்கும்போது, ஒரு 
நாள்‌ நீங்கள்‌ பரிசுத்த வார்த்தைகளுக்கு அப்பால்‌ சென்று, என்னை உறவால்‌ 
அறிந்து கொள்ளுவீர்கள்‌ - அதாவது நான்தான்‌ சத்தியமாகிய குமாரன்‌; நீங்கள்‌ 
என்னைத்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ அவ்வாறு அறிந்துகொள்ளும்போது, நான்‌ உங்‌ 
களை விடுதலையாக்குவேன்‌”. “சத்தியத்தை அறியுமட்டும்‌ என்‌ வார்த்தையில்‌ 
நிலைத்திருங்கள்‌” என்று அவர்‌ கூறும்போது, அவர்‌ வெறுமனே அறிவினாலான 
அல்லது வேத சாஸ்திரத்துக்கடுத்த கருத்துக்களை மட்டும்‌ கூறவில்லை. சத்தி 
யமாகிய அந்த ஒருவரை, தனிப்பட்ட முறையில்‌ அறிந்து கொள்ளுவதைத்தான்‌ 
அவர்‌ கூறினார்‌. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 'அறிந்து கொள்ளுதல்‌' என்ற வார்த்தை, 
மிக நெருக்கமான உறவுகொள்ளுதல்‌ என்ற கருத்தில்‌ பயன்படுத்‌ 
தப்பட்டுள்ளது. ஆதாம்‌ தன்‌ மனைவியை அறிந்தான்‌, அவள்‌ ஒரு குமாரனைப்‌ 
பெற்றாள்‌. 'அறிந்தான்‌' என்பதற்கான எபிரெய பதத்துக்கு 'உறவின்மூலம்‌ 
அறிவது' எனப்‌ பொருள்‌. 

இப்பகுதியில்‌, இயேசு விசுவாசத்தை மூன்று பரிணாமங்களில்‌ தருகிறார்‌. 
விசுவாசம்‌, 'நம்புவதற்கு' எடுக்கப்படும்‌ தீர்மானம்‌, அர்ப்பணிப்பு ஆகியவற்‌ 
றில்‌ ஆரம்பமாகிறது. இப்படித்தான்‌ நாம்‌ நமது விசுவாசப்‌ பயணத்தை ஆரம்‌ 
பிக்கிறோம்‌. ஆனால்‌ இது ஒரு ஆரம்பம்‌ மட்டுமே. சைனாவின்‌ மக்கள்‌ ஒரு 
பழமொழி கூறுவதுண்டு. ஆயிரம்‌ கிலோமீட்டர்‌ பயணமும்‌ ஒரு அற்பமான 
முதல்‌ எட்டில்தான்‌ ஆரம்பிக்கிறது. ஆனால்‌ அந்த முதல்‌ எட்டைத்‌ தொடர்ந்து 
வருவது என்ன? “சீஷத்துவம்‌”. இந்த இடத்தில்‌ விருப்பமற்ற சம்பாஷணையின்‌ 
கருப்பொருள்‌, 'அடிமைத்தனம்‌'. மொத்தத்தில்‌ அவர்‌ அந்த மதத்‌ தலைவர்களி 
டம்‌ கூறியது, “நீங்கள்‌ கட்டுண்டவர்கள்‌, உங்கள்‌ அறியாமையினால்‌ கட்டப்பட்‌ 
டிருக்கிறீர்கள்‌; சாத்தானால்‌ கட்டப்பட்டிருக்கிறீர்கள்‌. பாதாளத்தில்‌ கட்டப்பட்டி 
ருக்கிறீர்கள்‌; பாவத்தால்‌ கட்டுண்டிருக்கிறீர்கள்‌, ஆனால்‌ அந்தப்‌ “பரிசுத்த வார்த்‌ 
தைகளுக்கு” அப்பால்‌ கடந்து சென்று, அவரை அறியும்போது, சத்தியத்தை 
அறிவீர்கள்‌; உங்களை அறியாமை, பாவம்‌, பாதாளம்‌, பிசாசு இவற்றிலிருந்து 
விடுவிக்கக்‌ கூடிய சத்தியத்தை அறிவீர்கள்‌” 

பெயரைக்‌ கொடுக்காத ஒருவர்‌ கீழ்க்காணும்‌ ஒரு சிறு கவிதையை எழு 
தினார்‌. 

“பட்டினியால்‌ வாடிய ஒரு கரடி” - 

பட்டினியால்‌ வாடிய கரடியொன்று, 


கொல்லும்‌ பொறியில்‌ சிக்கியது 
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பயத்தால்‌ பதைபதைத்து, வேதனைக்‌ குரல்‌ எழுப்பி, 

சங்கிலி கட்டப்பட்ட மரத்தைச்‌ சுற்றி வந்தது; 

பரிதாப ஊளை ஒலியெழுப்பியது, 

சுதந்திரமாக மரக்கிளையில்‌ பாங்காய்‌ அமர்ந்திருந்த ஆந்தை 

கரடியின்‌ ஊளைச்‌ குரலைக்கேட்டு, தத்துவம்‌ பேசிற்று.. 

“ஏனிந்த சத்தமும்‌, வேண்டாத ஊளையும்‌? 

அதனால்‌ பயனென்ன? 

கரடியாரே, உமக்குத்‌ தேவை 

சுயகட்டுப்பாடும்‌, நிதானமுமே” 

இதை எழுதியவர்‌ யாராயிருந்தாலும்‌, வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய மிகப்‌ பெரிய 
கூற்று ஒன்றை இதில்‌ கூறியுள்ளார்‌. உலகத்தில்‌ இருவிதமான மக்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றனர்‌ - விடுதலையோடு சுதந்தரமாக இருப்பவர்கள்‌; விடுதலையில்லாது கட்‌ 
டுண்டிருப்பவர்கள்‌. இப்படி விடுதலை இல்லாத மக்களை இன்று நாம்‌, 'அடி 
மைப்பட்டவர்கள்‌' எனக்‌ கூறுகிறோம்‌. அவர்கள்‌ போதைப்‌ பொருளுக்கு அடி 
மையாக, பயங்கரமான மயக்க மருந்துகள்‌ அல்லது ஹெராயின்‌ போன்றவொன்‌ 
றுக்கு அடிமைகளாக இருக்கலாம்‌; பாவத்தின்‌ எல்லா வகைகளுக்கும்‌, வடிவங்‌ 
களுக்கும்‌, அடிமைப்பட்டிருக்கலாம்‌; உணவுக்கு, தாம்‌ செய்யும்‌ தொழிலுக்கு 
அல்லது அவர்கள்‌ கட்டாயமாகச்‌ செய்கின்ற ஏதாவது ஒன்றுக்கு அடிமைப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌; இதில்‌ கவனிக்கப்பட வேண்டிய குறிப்பு - அவர்களுக்கு 
சுதந்திரம்‌ இல்லை. இவர்கள்‌, சங்கிலியால்‌ கட்டுண்ட அந்தப்‌ பரிதாபமான கரடி 
போன்று சித்தரிக்கப்படுகிறார்கள்‌. 

இயேசு கூறுகிறபடி, இந்த எல்லா வகை அடிமைத்தனத்துக்கும்‌ மூலகார 
ணமாக இருப்பது; மரணத்துக்கேதுவான அடிமைத்தனம்‌ - பாவம்‌. விடுதலை 
யில்லாத மக்களின்‌ பிரச்சனையின்‌ வேர்‌ எது என்பது உணர்ந்து பாவத்தில்‌ 
நிலைத்திருக்கிற எவனும்‌ அடிமைத்தனத்திலுள்ளான்‌ எனக்‌ கூறினார்‌. 

இயேசு பிறந்தபோது, தேவதூதர்கள்‌, அவருடைய பெயர்‌ இயேசு என்றி 
ருக்கும்‌, ஏனெனில்‌ அவர்‌ தமது ஜனத்தின்‌ பாவத்தை நீக்கி அவர்களை இரட்‌ 
சிப்பார்‌ என்று அறிவித்தனர்‌ (மத்‌. 1:21. இந்த தீர்க்கதரிசனம்‌, நமது பாவங்கள்‌ 
மன்னிக்கப்பட அவர்‌ தமது ஜீவனைத்‌ தியாகம்‌ செய்வாரெனக்‌ கூறவில்லை 
யென்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. அவர்‌ நமது பாவங்களினின்று நம்மை இரட்சிப்‌ 
பார்‌ என்று தான்‌ அந்த தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறுகிறது. அப்போஸ்தலனாகிய 
யோவான்‌, தான்‌ எழுதிய வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தை இயேசுவுக்கு அர்ப்ப 
ணித்தபோது அவர்‌ இயேசுவை, “நம்மிடத்தில்‌ அன்பு கூர்ந்து... நம்முடைய 
பாவங்களற நம்மைக்‌ கழுவியவர்‌” என வர்ணிக்கிறார்‌ (வெளி. 1:6) 

‘இயேசு என்ற பெயருக்கு 'இரட்சகர்‌' என்று அர்த்தம்‌. 'இரட்சிப்பது' என்‌ 
றால்‌ “விடுதலை செய்யப்படுவது' எனப்‌ பொருள்படும்‌. நாம்‌ அவருடைய நாமத்‌ 
தின்‌ அர்த்தத்தையும்‌, தேவதூதர்‌ அவரைப்‌ பற்றிக்‌ கூறிய தீர்க்கதரிசனத்தை 
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யும்‌ அறிந்திருந்தால்‌, நமது பாவங்களிலிருந்து நாம்‌ எப்படி விடுதலை பெறுவ 
தென்பதை இயேசு நமக்குக்‌ காண்பிப்பாரென்று எதிர்பார்ப்போம்‌. 

நீ விடுதலை பெற்றுள்ளாயா? நீ செய்ய விரும்புவதைச்‌ செய்து கொண்டி 
ருக்கிறாயா அல்லது நீ செய்ய வேண்டியது அல்லது செய்யத்‌ தேவையானது 
இவற்றை மட்டும்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறாயா? இயேசுவை நம்பும்‌ நாம்‌, அவ 
ரைப்‌ பின்பற்றும்‌ நாம்‌, அவர்‌ நமக்காக இந்தப்‌ பூமிக்கு வந்தபடியால்‌, நமது 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டு விட்டன என்ற மகிமையான சத்தியத்திற்கு அதிக 
முக்கியத்துவமளிக்கிறோம்‌. இது ஒரு மகிமையான நற்செய்தி, சத்தியம்‌. 
ஆனால்‌, தேவதூதர்கள்‌, அவர்‌ நமது பாவங்களிலிருந்து நம்மை விடூவிப்பவர்‌, 
அதனால்‌ அவர்‌ இயேசு என்று அழைக்கப்படுவார்‌ என அறிவித்தனர்‌. நீ 
எப்பேர்ப்பட்ட அடிமைத்தனத்திலிருந்தாலும்‌, அந்த அடிமைத்தனத்திலிருந்து 
இயேசுவால்‌ உன்னை விடுவிக்க முடியும்‌. இப்பொழுதே அவரை உனது சொந்த 
இரட்சகராக நம்பி ஏற்றுக்கொள்‌, உன்‌ அடிமைத்தனத்தினின்று இரட்சிக்கப்படு! 

விடுதலையற்ற மக்களைப்பற்றி உன்‌ உணர்வுகளென்ன? தாங்கள்‌ செய்ய 
வேண்டியதைச்‌ செய்யாமல்‌, அவர்கள்‌ செய்ய விரும்புவதையே செய்யும்‌ மக்‌ 
களைக்‌ குறித்து உன்‌ உணர்வுகள்‌ என்ன? ஒரு மதுபானப்பிரியன்‌, போதைப்‌ 
பொருளுக்கு அடிமை, உயிரைக்‌ குடிக்கும்‌ நச்சுப்‌ பொருட்களின்‌ அடிமைத்‌ 
தனத்தில்‌ சிக்கித்‌ தவிக்கும்‌ ஒருவன்‌, இவர்களைக்‌ காணும்போது மன 
வேதனைப்படுகிறாயா? “அடிமைத்தனத்தில்‌ கட்டுண்ட” மக்களை இயேசு 
கண்டபோது, அவர்களை அப்படியே விட்டுவிட்டுப்‌ போக அவர்‌ விரும்பவே 
இல்லை (லூக்‌. 13:10-16) 

நான்‌ மேலே மேற்கோளாகக்‌ காட்டிய கவிதை, இன்றைய நமது உலகில்‌ 
இரசாயனப்‌ பொருட்களின்‌ வடிவில்‌ இருக்கும்‌ போதைப்‌ பொருட்களுக்குக்‌ 
கட்டுண்டு கிடக்கும்‌, பாவத்துக்கு அடிமையாக இருக்கும்‌, கோடிக்‌ கணக்கான 
மக்களை சித்தரித்துக்‌ காட்டுகிறது. அவர்களைத்தான்‌ மரத்தில்‌ சங்கிலியால்‌ 
பிணைக்கப்பட்டிருந்த சோகமான கரடி, தெளிவாகக்‌ காண்பிக்கிறது. அதே 
சமயத்தில்‌ இன்று விடுதலை பெற்றுள்ள அநேக விசுவாசிகளையும்‌ அக்கவிதை 
சுட்டிக்‌ காண்பிக்கிறது; இவர்களுக்குக்‌ கட்டுண்டு கிடக்கும்‌ அந்தக்‌ கரடி 
போன்றவர்களைக்‌ குறித்து எந்தவித மனதுருக்கமும்‌ இல்லை. அவர்களைத்‌ 
தான்‌ மரத்தில்‌ கட்டப்பட்டுள்ள கரடிக்காக எந்தவித இரக்க உணர்வுமின்றி பேசிய 
பருத்த ஆந்தை சித்தரிக்கிறது. 

அக்கவிதையை எழுதியவர்‌ யாராயிருந்தாலும்‌, அவர்‌, இயேசு கிறிஸ்து 
அப்படிப்பட்ட “பருத்த ஆந்தை” அல்ல என்பதை நமக்குக்‌ கூற முயற்சிக்கி 
றார்‌. அவர்‌ மக்களின்‌ அடிமைத்தனத்தை பற்றுதல்‌ இல்லா மனநிலையுடன்‌ 
பொருட்படுத்தாமல்‌, அலட்சிய பாவத்துடன்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. 
இன்றைய நாளில்‌ விடுதலையற்று அடிமைத்தனத்தில்‌ இருப்பவர்களைக்‌ 
காணும்போது உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்து உன்னில்‌ வாசம்‌ செய்து கொண்டிருக்‌ 
கும்போது, அவர்‌ அந்த அடிமைத்‌ தளையிலிருப்பவர்களைப்‌ பார்த்து எப்படி 
உணருவாரென்று நினைக்கிறாய்‌? 
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எனக்கு மிகவும்‌ பிடித்தமான எழுத்தாளர்‌ ஒருவர்‌, இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
அனைத்துக்‌ காரியங்களை சந்தேகிக்கும்‌ சில வேத சாஸ்திர மேதைகளைக்‌ 
குறித்து விசனத்தோடு எழுதுகிறார்‌. “அவர்‌ (கிறிஸ்து) இருந்தாரா என்பதைக்‌ 
குறித்தே அவர்கள்‌ நிச்சயமற்றவர்களாயிருக்கும்போது, அவர்‌ இன்றும்‌ 
இருக்கிறார்‌ என்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌; அவர்‌ செய்தவைகளையெல்லாம்‌ 
செய்தாரா என்ற நிச்சயம்‌ கூட அவர்களுக்கு இல்லாதபோது, அவர்‌ இன்றும்‌ 
செய்கிறாரென்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌; அறிகிறேன்‌”; இன்னொரு ஆக்கியோன்‌ 
இத்துடன்‌ சேர்த்து இவ்வாறு கூறுகிறார்‌ “தான்‌ யாரென்று கூறுகிறாரோ 
அவராகவேதான்‌ இருக்கிறார்‌. தான்‌ எதையெல்லாம்‌ செய்யக்‌ கூடுமென்று 
அவர்‌ கூறுகிறாரோ, அதையெல்லாம்‌ அவர்‌ செய்யக்கூடும்‌ 

நீ யாரென்று தேவன்‌ கூறுகிறாரோ அதுதான்‌ நீ. நீ செய்யக்‌ கூடுமென்று 
தேவன்‌ எதையெல்லாம்‌ கூறுகிறாரோ அதையெல்லாம்‌ நீ செய்யக்கூடும்‌. 
ஏனெனில்‌ அவர்‌ இருக்கிறார்‌; அவர்‌ உன்னில்‌ இருக்கிறார்‌” புதிய ஏற்பாட்டி 
லுள்ள மிக வலிமையான சத்தியங்களில்‌ ஒன்று, உங்களுக்குள்‌ உள்ள 
கிறிஸ்துவானவர்‌ மகிமையின்‌ நம்பிக்கையாக இருக்கிறார்‌” (கொலோ. 1:27) 
இதன்‌ பொருளென்ன? கிறிஸ்து உங்களில்‌ இருக்கிறாரென்பது இதன்‌ 
பொருள்‌. கிறிஸ்து உங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ இருப்பது மட்டுமே உங்கள்‌ ஒரே 
நம்பிக்கை!” 


இதை நீ நம்புகிறாயா? முப்பத்துமூன்று ஆண்டுகள்‌ ஒரு சரீரத்திலிருந்த 
அதே கிறிஸ்து, இன்று உன்‌ சரீரத்திலிருக்கிறாரென்பதை நீ நம்புகிறாயா? கிறிஸ்து 
மாம்சத்தில்‌ அன்று வந்ததை மட்டும்‌ நம்புகிறாயா? இன்றும்‌ அதேபோல்‌ 
மாம்சமாகிய உன்னில்‌ வாசஞ்‌ செய்வதை நம்புகிறாயா? நான்‌ இதைத்‌ திட்ட 
மாக நம்புகிறேன்‌; இன்று நமது இருதயங்களில்‌ வாசஞ்செய்யும்‌ கிறிஸ்து, அன்று 
அவர்‌ சரீரத்தில்‌ உலகிலிருந்தபோது அடிமைத்தளையிலிருந்த மக்களை எப்படி 
மனதுருக்கத்துடன்‌ பார்த்தாரோ, அதே விதமாகத்தான்‌ இன்றும்‌ நம்மிலிருந்து 
அதே மனதுருக்கத்துடன்‌ அடிமைப்பட்ட மக்களைப்‌ பார்க்கிறார்‌. 
இன்று உன்னிலும்‌ என்னிலும்‌ வாசஞ்செய்யும்‌ கிறிஸ்து, விடுதலையற்ற 
மக்களைப்‌ பார்த்துவிட்டு, அவர்களை அப்படியே விட்டு விட்டுப்‌ போக 
விரும்புவதில்லை. 

இப்படி விடுதலையற்ற மக்களை சந்தித்த அனுபவம்‌ எனக்கு உண்டு. அப்‌ 
போதெல்லாம்‌ என்னிலிருக்கும்‌ கிறிஸ்து அந்தமக்களை, அந்தப்‌ பயங்கரமான 
அடிமைத்‌ தளையிலிருந்து விடுவிக்க முயற்சி செய்கிறாரென்பதை என்னால்‌ 
உணர முடிந்தது. எங்கள்‌ வீட்டில்‌ வாரந்தோறும்‌ ஒரு சிறிய குழு கூடும்‌. அது 
தான்‌ நான்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட சிறப்பான 'சிறுகுழு' அனுபவம்‌. இது 5 வருட 
காலமாகக்‌ கூடி வந்த குழு. அதில்‌ பங்கெடுத்தவர்கள்‌ மதுபானம்‌, போதை 
ஆகிய அடிமைத்தனத்திலிருந்து விடுதலை பெற்று, வளர்ந்து கொண்டிருந்த 
எட்டு ஆண்கள்‌. அந்தக்‌ கூட்டத்தில்‌, கிறிஸ்து முன்னர்‌ உலகத்திலிருந்தபோது 
செய்தது போலவே, இன்றும்‌ அற்புதமாக மக்களை விடுவிப்பதைக்‌ கண்டேன்‌. 
அந்தக்‌ குழுவில்‌ நடந்த காரியம்‌ - யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ எட்டாம்‌ அதிகாரத்‌ 


20 


தில்‌ 30 முதல்‌ 36 வசனங்களில்‌ நடந்த அதே காரியம்‌ - என்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ 
உன்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ இதை நீ பிரயோகப்படுத்தலாம்‌. 

நான்‌ உன்னிடம்‌ ஒரு தனிப்பட்ட கேள்வியைக்‌ கேட்கலாமா? இதுவரை, 
யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இந்த வசனம்‌ வசனமான பாடத்திட்டத்தை நீங்கள்‌ 
என்னோடு சேர்ந்து படித்துக்‌ கொண்டே வந்திருந்தால்‌, நான்‌ இதுவரை 
கேட்டுக்‌ கொண்டேயிருந்த அந்த மூன்று கேள்விகளின்‌ பதில்களைக்‌ குறித்து 
நீ என்ன உணர்வடைகிறாய்‌? “இயேசு யார்‌?” என்ற கேள்விக்கு, நீ அழகான 
பதில்களைக்‌ கண்டு பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறாயா? 

“விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன?' என்ற கேள்விக்குப்‌ பதில்களை நீ கண்டு பிடித்‌ 
துக்‌ கொண்டிருக்கிறாயா? நாம்‌ யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ எட்டு அதிகாரங்க 
ளைக்‌ கடந்து விட்டோம்‌. இந்த அதிகாரத்தில்‌, இக்கேள்விக்கு எனக்கு மிகவும்‌ 
பிடித்தமான பதிலை நாம்‌ காணலாம்‌. விசுவாசம்‌ மூன்று பரிணாமங்களில்‌ வரு 
மென்று நமக்கு இந்த அதிகாரம்‌ கூறுகிறது. முதல்‌ பரிணாமம்‌ - நம்புவது; இரண்‌ 
டாவது பரிணாமம்‌ - நீ நம்புவதால்‌, அவருடைய வார்த்தையில்‌ நிலைத்திருந்து 
மெய்யாகவே அவருடைய சீஷராகுவது; மூன்றாவது பரிணாமம்‌ - நீ வேதா 
கம புத்தகத்தின்‌ பக்கங்களைக்‌ கடந்து, அவருடன்‌ உனது தனிப்பட்ட உறவின்‌ 
மூலம்‌ சத்தியமாகிய அவரை அறியும்வரை, அவருடைய வார்த்தையில்‌ 
தொடர்ந்து நிலைத்திருப்பது. 

யோவானின்‌ இந்த எட்டாம்‌ அதிகாரத்தில்‌, மூன்றாவது கேள்வியாகிய 
“வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன?' என்பதற்கு நீ விடை கண்டு பிடித்து விட்டாயா? 
ஒரே வார்த்தையில்‌ கூறப்போனால்‌ அந்த விடை, 'விடுதலை' என்பதாகும்‌. விசு 
வாசத்தின்‌ இந்த வர்ணனை எனது சாட்சியாக இருப்பதால்‌, நான்‌ அதை விரும்‌ 
புகிறேன்‌. ஒரு விசுவாசி, தனது விசுவாசப்‌ பிரயாணத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ அனுபவிப்பது சாத்தியமாகிறது. அவர்கள்‌ நம்பிய அந்த வினாடி 
யில்தானே அவர்கள்‌ குமாரனை உண்மையாகவும்‌, தனிப்பட்ட உறவிலுமாக 
சந்திக்க முடியும்‌; விடுதலையாகவும்‌ முடியும்‌. நான்‌ இயேசு கிறிஸ்துவில்‌ விசு 
வாசம்‌ வைத்தவுடன்‌ அனுபவதித்தது இப்படிப்பட்ட காரியமல்ல. நான்‌ நம்பி 
னேன்‌; பதின்மூன்று ஆண்டுகள்‌ சீஷனாக இருந்தேன்‌; அதன்‌ பின்னர்தான்‌ விசு 
வாசத்தின்‌ இந்த மூன்றாவது பரிணாமத்தை அனுபவித்தேன்‌. நான்‌ விடுதலை 
யடைந்த பின்னர்‌, ஏதோ ஒரு சிறைச்‌ சாலையிலிருந்து வெளியே வந்தால்‌ 
எப்படியிருக்குமோ அவ்வளவு உண்மையான விடுதலையுணர்வு எனக்கு 
ஏற்பட்டது. 

நம்மில்‌ கோடிக்கணக்கானவர்‌ இன்று “உடனடி” கலாச்சாரத்தில்‌ (லா! 
பேபாஜு) வாழுகிறோம்‌ - உடனடி காபி, டீ, உடனடி உணவு, உடனடி தகவல்கள்‌ 
- எல்லாவற்றையும்‌ இப்போது 'உடனடி'யாகப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுகிறோம்‌. 
ஆகவே 'உடனடி' ஆவிக்குரிய அனுபவத்தையும்‌ நாம்‌ விரும்புகிறோம்‌. 
நான்‌ கூறியது போல, தேவனால்‌ அசைச்‌ செய்யக்‌ கூடும்‌; சில சமயங்களில்‌ 
செய்யவும்‌ செய்கிறார்‌. ஆனால்‌ நமது விசுவாச பயணத்தில்‌, நாம்‌ நம்பிய 
உடனே, நமக்கு விசுவாசத்தின்‌ எல்லாப்‌ பரிணாமங்களையும்‌ அவர்‌ தந்து 
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விடுவதில்லை. என்னைப்‌ போல்‌ விடுதலையாகி அந்த நேரிடை உறவு 
கொள்ளும்‌ அனுபவம்‌ பெறும்‌ வரை பல ஆண்டுகள்‌ சீஷராகப்‌ பின்‌ சென்று 
கொண்டிருந்த அநேக விசுவாசிகளை சந்தித்திருக்கிறேன்‌. விசுவாசத்தின்‌ இந்த 
மூன்று பரிணாமங்களும்‌, இரட்சிப்பு என்பது போய்ச்‌ சேரவேண்டிய ஒரு இலக்கு 
மட்டுமல்ல, அது ஒரு பயணமென்பதையும்‌ காட்டுகிறது. 

நீ ஒரு 'கற்றுக்‌ குட்டி' (றறாார்cசshiற) அனுபவத்துக்குள்‌ பிரவேசித்திருக்‌ 
கிறாயென்பதை என்றாவது நம்பி இருக்கிறாயா? இந்த 'கற்றுக்குட்டி' நிலை 
யில்‌ நீ கிறிஸ்துவை எவ்வளவு காலம்‌ பின்பற்றிக்‌ கொண்டிருக்கிறாய்‌? இந்தக்‌ 
கால கட்டத்தில்‌, நாம்‌ நீண்டகாலம்‌ சீஷராயிருப்பதைக்‌ குறிந்து நீ ஆச்சரியப்ப 
டத்‌ தேவையில்லை. இந்த நிலையில்‌ காலம்‌ செல்லத்தான்‌ செய்யும்‌. அவர்‌ 
நம்மை விடுவிக்கும்‌ முன்‌, எவ்வளவு காலம்‌ சீஷராக இருக்க வேண்டுமென்‌ 
பதை இயேசு கூறவே இல்லை. உண்மையுள்ளவனாயிரு. அவருடைய வார்த்‌ 
தையில்‌ தொடர்ந்து நில்‌; அவர்‌ உன்னை விடுவிப்பார்‌. 
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அத்தியாயம்‌ மூன்று 
“தாண்பது என்பது விசுவாசிப்பது” 
(யோவான்‌ 9:1-12) 


யோவான்‌ சுவிசேஷத்தை ஒவ்வொரு வசனமாகக்‌ கற்றுவரும்‌ நமது 
பாடதிட்டத்தில்‌, இப்போது ஒன்பதாம்‌ அதிகாரத்துக்கு வருகிறோம்‌. இதில்‌ நாம்‌ 
இவ்வாறு வாசிக்கிறோம்‌. “அவர்‌ (இயேசு அப்புறம்‌ போகையில்‌ பிறவிக்‌ குரு 
டனாகிய ஒரு மனுஷனைக்‌ கண்டார்‌” அப்பொழுது அவருடைய சீஷர்கள்‌ 
அவரை நோக்கி, 'ரபி, இவன்‌ குருடனாய்ப்‌ பிறந்தது யார்‌ செய்த பாவம்‌? இவன்‌ 
செய்த பாவமோ, இவனைப்‌ பெற்றவர்கள்‌ செய்த பாவமோ என்று கேட்டார்கள்‌. 

இயேசு பிரதியுத்தரமாக, அது இவன்‌ செய்த பாவமுமல்ல, இவனைப்‌ பெற்‌ 
றவர்கள்‌ செய்த பாவமுமல்ல, தேவனுடைய கிரியைகள்‌ இவனிடத்தில்‌ வெளிப்‌ 
படும்‌ பொருட்டு இப்படிப்‌ பிறந்தான்‌. பகற்காலமிருக்குமட்டும்‌ நான்‌ என்னை 
அனுப்பினவருடைய கிரியைகளைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌; ஒருவனும்‌ கிரியை 
செய்யக்‌ கூடாத இராக்காலம்‌ வருகிறது. நான்‌ உலகத்திலிருக்கையில்‌ உலகத்‌ 
திற்கு உலகத்திற்கு ஒளியாயிருக்கிறேன்‌' என்றார்‌. 

இவைகளைச்‌ சொல்லி, அவர்‌ தரையிலே துப்பி, உமிழ்‌ நீரினால்‌ சேறுண்‌ 
டாக்கி, அந்தச்‌ சேற்றைக்‌ குருடனுடைய கண்களின்மேல்‌ பூசி, நீ போய்‌ சீலோ 
வாம்‌ குளத்திலே கழுவு என்றார்‌. சீலோவாம்‌ என்பதற்கு அனுப்பப்பட்டவன்‌ 
என்று அர்த்தமாம்‌. அப்படியே அவன்‌ போய்க்‌ கழுவி, பார்வையடைந்த 
வனாய்த்‌ திரும்பி வந்தான்‌. அப்பொழுது அயலகத்தாரும்‌ அவன்‌ குருடனாயி 
ருக்கையில்‌ அவனைக்‌ கண்டிருந்தவர்களும்‌: இவன்‌ உட்கார்ந்து பிச்சை கேட்‌ 
டுக்‌ கொண்டிருந்தவன்‌ அல்லவா என்றார்கள்‌. சிலர்‌ அவன்தான்‌ என்றார்கள்‌. 
வேறுசிலர்‌ அவனுடைய சாயலாயிருக்கிறான்‌ என்றார்கள்‌. அவனோ “நான்‌ தான்‌ 
அவன்‌' என்றான்‌. 

அப்பொழுது அவர்கள்‌ அவனை நோக்கி உன்‌ கண்கள்‌ எப்படித்‌ திறக்கப்‌ 
பட்டது? என்றார்கள்‌. அவன்‌ பிரதியுத்தரமாக, 'இயேசு என்னப்பட்ட ஒருவர்‌ 
சேறுண்டாக்கி, என்‌ கண்களின்மேல்‌ பூசி, நீ போய்‌ சீலோவாம்‌ குளத்திலே 
கழுவு என்றார்‌. அப்படியே நான்‌ போய்க்கழுவி பார்வையடைந்தேன்‌' 
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என்றான்‌. அப்பொழுது அவர்கள்‌, 'அவர்‌ எங்கே' என்றார்கள்‌. அவன்‌, 
“எனக்குத்‌ தெரியாது' என்றான்‌. (9:1-12) 

இங்கே மீண்டும்‌ இயேசு தரும்‌ அடையாளத்தோடு கூடிய போதனையைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌. ஐந்தாவது அதிகாரத்தில்‌, பெதஸ்தா குளத்தண்டை இருந்த மனி 
தனைக்‌ குணமாக்குகிறார்‌; அதன்‌ பின்னர்‌ மதத்தலைவர்களுடன்‌ ஒரு நீண்ட 
சம்பாஷணை செய்கிறார்‌; அதில்‌ பிரசங்க நயம்‌ கலந்திருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 
ஆறாம்‌ அதிகாரத்தில்‌, பசியோடிருந்த ஐந்தாயிரம்‌ குடும்பங்களைப்‌ போஷிக்‌ 
கிறார்‌; அதன்‌ பின்னர்‌ நிகழும்‌ சம்பாஷணை, 'ஜீவ அப்பம்‌' என்ற அவருடைய 
பிரசங்கத்தைச்‌ செய்ய வழி வகுக்கிறது. ஏழாம்‌ அதிகாரத்தில்‌, கூடாரப்‌ 
பண்டிகை; தாகமாயிருக்கும்‌ எவரும்‌ அவரண்டை வந்து, தாமே அவர்களு 
டைய தாகத்தைத்‌ தீர்க்கும்‌ ஜீவத்‌ தண்ணீர்‌ என்கிறார்‌. அதன்பின்னர்‌, 
அவர்களே பிறர்‌ பருகக்‌ கூடிய நீரூற்றாக மாறிவிடக்‌ கூடுமென்று, அறை 
கூவலுடன்‌ கூடிய பிரசங்கத்தை, அடையாளத்துடன்‌ கூடிய உவமானமாகக்‌ கூறி 
தம்மண்டை வருமாறு அழைப்புக்‌ கொடுக்கிறார்‌. எட்டாவது அதிகாரம்‌, ஒரு 
சந்திப்புடன்‌ ஆரம்பமாகி, அதன்‌ மூலம்‌ இந்த மதத்‌ தலைவர்களில்‌ சிலர்‌ 
மனந்திரும்ப வாய்ப்பளிக்கக்‌ கூடிய சக்தி வாய்ந்த பிரசங்கமொன்றைச்‌ செய்ய 
வழி வகுக்குகிறது. 

இந்த ஒன்பதாம்‌ அதிகாரமும்‌ ஒரு அடையாளச்‌ செயலுடன்‌ ஆரம்பமாகி 
றது. அவர்‌, 40 வயதுள்ள பிறவிக்‌ குருடனொருவனைக்‌ குணமாக்குகிறார்‌. இந்த 
அடையாளச்‌ செயல்‌, ஒரு உவமானத்துக்கு வழிவகுக்குகிறது; அதன்‌ மூலம்‌ 
இயேசு, தாமே உலகத்துக்கு ஒளி என உரிமை கொண்டாடும்‌ ஒரு பிரசங்கத்தை 
விளக்குகிறார்‌. ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள குணமாக்குதலைப்‌ 
போல, இந்த குணமாக்குதலும்‌ அது சித்தரிக்கும்‌ பிரசங்கமும்‌, மதத்தலைவர்க 
ளுடன்‌ அவர்‌ செய்த சம்பாஷணையை உயிர்ப்பிக்கிறது. இந்தக்‌ கட்டத்தில்‌, 
அவர்கள்‌ இயேசுவோடு கூட தாங்களும்‌ இருப்பது கூடாத காரியமென முடிவு 
செய்து, அவரை எப்படியாவது கொல்ல வேண்டுமென்பதற்குரிய திட்டங்களை 
ஏற்கெனவே தீட்ட ஆரம்பித்து விட்டார்கள்‌. 

இந்த அதிகாரமும்‌ ஒரு ஆழமான கேள்வியுடன்‌ ஆரம்பமாகிறது. பிறவிக்‌ 
குருடனாயிருந்த அந்த மனிதனை இயேசுவும்‌ அவருடைய சீஷர்களும்‌ சந்‌ 
தித்தபோது, அந்த நாட்களிலிருந்த நம்பிக்கையை அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட 
ஒரு கேள்வியை அவருடைய சீஷர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ கேட்கிறார்கள்‌ “ரபீ, இவன்‌ 
குருடனாகப்‌ பிறந்தது யார்‌ செய்த பாவம்‌? இவன்‌ செய்த பாவமா? அல்லது 
இவன்‌ பெற்றோர்‌ செய்த பாவமா?” 

பழங்காலத்தில்‌ ரபிக்கள்‌, நோய்‌ என்பது பாவத்தின்‌ விளைவால்தான்‌ வரு 
மென்று நம்பினார்கள்‌. இந்த ரபிக்களின்‌ வேத சாஸ்திரப்படி, யாரோ ஒருவர்‌ 
பாவம்‌ செய்யாதிருந்தால்‌ அந்த மனிதன்‌ குருடனாயிருந்திருக்க மாட்டான்‌. 
யோபுவை “தேற்றுவதற்கு' வந்த அவனுடைய நண்பர்களென அழைக்கப்பட்‌ 
டவர்களும்‌, நோயும்‌, வேதனையும்‌ பாவத்தின்‌ விளைவு என்றுதான்‌ 
கூறினார்கள்‌. 
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அவன்‌ வாழ்க்கையிலுள்ள ஏதோ ஒரு பாவத்தினால்தான்‌ அவனுக்கு இந்‌ 
தத்‌ துன்பம்‌ நிகழ்ந்தது எனக்‌ கூறியது யோபுவுக்கு துக்கத்தையே கொடுத்தது. 
அந்தத்‌ “தேற்றுபவர்களின்‌” எண்ணத்தின்படி, யோபுவின்‌ பத்துக்‌ குமாரரின்‌ 
சோகமரணம்‌, அவன்‌ பிள்ளைகள்‌ வாழ்க்கையிலிருந்த பாவத்தின்‌ விளைவே 
யன்றி வேறல்ல. 

சீஷர்களின்‌ கேள்வியில்‌ ஒரு பதிலும்‌ மறைந்தே இருந்தது. அதாவது, இந்த 
மனிதன்‌ செய்த பாவத்திற்காக அல்லது அவன்‌ பெற்றோர்‌ செய்த பாவத்திற்‌ 
குத்‌ தண்டனையாகவே அவன்‌ குருடனாகப்‌ பிறந்திருக்கிறான்‌. இந்த மனிதனோ 
பிறக்கும்போதே குருடன்‌. ஆகவே, அவன்‌ செய்த பாவத்தின்‌ விளைவாகத்‌ 
தான்‌ அவன்‌ குருடனாகப்‌ பிறந்திருக்கிறான்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுவதே 
கடினமாக இருக்கிறது. ரபிக்கள்‌, ஒரு குழந்தை பிறக்குமுன்பாகவே, தனது 
தாயின்‌ கருவிலிருக்கும்போதே பாவஞ்‌ செய்யக்‌ கூடுமென்று நம்பினார்கள்‌. 
ஒருவேளை இந்தப்‌ பார்வையடைந்தவன்‌ காரியத்திலும்‌ இந்தக்‌ கருத்தையே 
அவர்கள்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. இலட்சக்கணக்கான மக்கள்‌ இன்று மறுபிறப்பில்‌ 
நம்பிக்கை வைத்திருக்கிறார்கள்‌. இந்த வாழ்க்கையில்‌ நமக்கு வரும்‌ துன்பம்‌, 
போன ஜென்மத்தில்‌ நாம்‌ சம்பாதித்துக்‌ கொண்ட பாவத்தின்‌ விளைவு என நம்‌ 
புகிறார்கள்‌. அந்தக்‌ கருத்தும்‌ இந்தக்‌ கேள்வியில்‌ அடங்கியிருக்கலாம்‌. இயேசு, 
‘இவன்‌ செய்த பாவமுமல்ல; அவன்‌ பெற்றோர்‌ செய்த பாவமுமல்ல” என்று 
கூறுவதைக்‌ கேட்பதற்கு எவ்வளவு அருமையாக இருக்கிறது. 

இது, நம்மை இன்னொரு கேள்விக்கு வழி காட்டுகிறது. “இந்தக்‌ குருட்டுத்‌ 
தன்மைக்கு இவன்‌ செய்த பாவமோ, இவன்‌ பெற்றோர்‌ செய்த பாவமோ கார 
ணமில்லையென்றால்‌, அவன்‌ ஏன்‌ குருடனாகப்‌ பிறந்தான்‌?” இப்போது நாம்‌ 
இயேசுவின்‌ அற்புதமான, ஆச்சரியம்‌ தரும்‌ பிரசங்கத்துக்கு ஆயத்தமாயிருக்‌ 
கிறோம்‌. “தேவனுடைய கிரியைகள்‌ இவனிடத்தில்‌ வெளிப்படும்‌ பொருட்டு 
இவன்‌ இப்படிப்‌ பிறந்தான்‌” சீஷர்களின்‌ இந்தக்‌ கேள்விக்கு இது ஒரு ஆச்சரி 
யமான, ஆழமான பதில்‌. 

1983ம்‌ ஆண்டிலிருந்து நான்‌ ஒரு சக்கர நாற்காலியில்தானிருக்கிறேன்‌, 
“ஏன்‌ நாம்‌ துன்பமும்‌, தீமையும்‌ அனுபவிக்கிறோம்‌, அதுவும்‌ ஏன்‌ நல்ல மனிதர்‌ 
கள்‌ இவற்றை அனுபவிக்கிறார்கள்‌?' என்ற கேள்விக்கு தேவனுடைய பதிலைக்‌ 
கண்டுபிடிக்குமாறு நானும்‌ வேத வசனங்களை அலசி ஆராய்ந்து பார்த்திருக்‌ 
கிறேன்‌. ஏன்‌ தேவன்‌ மக்களை - அதுவும்‌ நல்லவர்களை- துன்பப்பட அனு 
மதிக்கிறாரென்பதற்கு வேதாகமம்‌ தரும்‌ முப்பது காரணங்களை நான்‌ கண்டு 
பிடித்திருக்கிறேன்‌. இதில்‌ துன்பத்திற்குக்‌ காரணமாக வேதாகமம்‌ தரும்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த விளக்கங்களில்‌ ஒன்றை இயேசு இந்த ஆழமான அறிவிப்பில்‌ கூறு 
கிறார்‌. “தேவனுடைய கிரியை இவன்‌ வாழ்க்கையில்‌ வெளிப்படுமாறு இது 
நடந்தது" 

இப்போதனையின்‌ அடிப்படை உண்மை - ஒரு மானிட வாழ்க்கையின்‌ 
நோக்கம்‌ தேவனுடைய கிரியைகள்‌ அந்த நபரிடம்‌ வெளிப்பட வேண்டும்‌ என்‌ 
பது தான்‌”. இயேசு தமது பூலோக வாழ்க்கையின்‌ இறுதியில்‌ ஜெபித்த 
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ஜெபத்தில்‌, இதை நாம்‌ எவ்வாறு செய்ய முடியுமென்பதைக்‌ காண்பித்தார்‌. 
“பூமியிலே நான்‌ உம்மை மகிமைப்படுத்தினேன்‌. நான்‌ செய்யும்படி நீர்‌ எனக்கு 
நியமித்த கிரியையைச்‌ செய்து முடித்தேன்‌” (யோவான்‌ 17:4). 

நமது வாழ்க்கை முறையினால்‌, நாம்‌ எவ்விதமாக தேவனுடைய கிரியை 
களை வெளிப்படுத்த முடியுமென்பதைக்‌ காண்பிக்க அவர்‌ நமக்கு இன்னொரு 
உதாரணமும்‌ கொடுத்தார்‌. தான்‌ கூறிய எட்டு வாக்கிய வசனங்களுக்குப்‌ பின்‌ 
னர்‌, ஒரு பொருள்‌ பொதிந்த, விளக்கமான உவமானத்தைக்‌ கூறினார்‌. இயேசு 
கூறுகிறபடி, நாம்‌ அவருக்குச்‌ சீஷர்களாகிறபோது, நாம்‌ ஏற்றி வைக்கப்பட்ட 
மெழுகு வர்த்திகள்‌ போல இருக்கிறோம்‌. நமது மெழுகுத்திரியை எரிய விட்ட 
வுடனே, அவர்‌ எப்போதும்‌ வைத்திருக்கும்‌ விளக்குத்தண்டில்‌ நமது மெழுகுத்‌ 
திரியையும்‌ பொருத்துகிறார்‌. இதே உவமானத்தை அவர்‌ தனது மலைப்பிரசங்‌ 
கத்தில்‌ கூறி ஒரு மாபெரும்‌ அறிவுரையைக்‌ கூறிமுடித்தார்‌; மனுஷர்‌ உங்கள்‌ 
நற்கிரியைகளைக்‌ கண்டு பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ பிதாவை மகிமைப்‌ படுத்‌ 
தும்படி உங்கள்‌ வெளிச்சம்‌ அவர்களுக்கு முன்பாகப்‌ பிரகாசிக்கக்‌ கடவது” 
(மத்‌. 6:14-16). 

அப்போஸ்தலரோடு அவர்‌ செலவழித்த கடைசி மணி நேரங்களில்‌ இயேசு 
அவர்களிடம்‌, “நீங்கள்‌ என்னைத்‌ தெரிந்து கொள்ளவில்லை; நான்‌ உங்களைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டேன்‌... நீங்கள்‌ போய்க்‌ கனி கொடுக்கும்படிக்கும்‌, உங்கள்‌ கனி 
நிலைத்திருக்கும்படிக்கும்‌; நான்‌ உங்களை ஏற்படுத்தினேன்‌” (யோவா. 15:16). 
அப்போஸ்தலர்‌ கனி கொடுப்பவர்களாயிருக்கும்படி அவர்களை எரியும்‌ 
மெழுகுவர்த்திகளாகத்‌ தமது விளக்குத்‌ தண்டில்‌ வைக்கப்போவதை இயேசு 
இங்கு குறிப்பிடுகிறார்‌. 

இந்த வசனத்தின்‌ இறுதியில்‌, அவர்‌ முக்கியமாகக்‌ கற்றுக்‌ கொடுத்தது, 
“நீங்கள்‌ கனி கொடுப்பதற்காகவே இரட்சிக்கப்பபட்டீர்களென்பதை நீங்கள்‌ 
புரிந்து கொள்ளும்போது, பிதாவாகிய தேவன்‌ உங்கள்‌ ஜெபங்களுக்குப்‌ பதில 
ளிக்க ஆரம்பிக்கிறார்‌”. நம்மிடத்திலுள்ள ஒரு பிரச்சனை என்னவெனில்‌, நாம்‌ 
உலகத்தில்‌ மற்றெல்லா காரியங்களையும்‌ என்ன நோக்கத்தோடு அணுகுகிறோ 
மோ, அதே நோக்கத்தோடுதான்‌ இரட்சிப்பையும்‌ அணுகுகிறோம்‌. அதாவது 
சுயத்தை மையமாகக்‌ கொண்ட நோக்கத்தோடு இரட்சிப்பைத்‌ தேடுகிறோம்‌. 
இந்த அனுபவம்‌ எனக்கு என்ன நன்மை செய்யும்‌, என்ற கேள்வியோடு இரட்‌ 
சிப்படைய விரும்பாமல்‌, இந்த அனுபவத்தை நான்‌ பெறுவதால்‌ இயேசுவுக்கு 
என்ன செய்யப்‌ போகிறேன்‌, இதன்மூலம்‌ தேவனை நாம்‌ எப்படி மகிமைப்படுத்‌ 
தக்‌ கூடும்‌?” என்று நாம்‌ கேட்க வேண்டும்‌. இந்தப்‌ பிறவிக்‌ குருடனுடைய 
வாழ்க்கையில்‌ தேவனுடைய கிரியைகள்‌ வெளிப்படுமென்று இயேசு கூறு 
வதில்‌ நமக்கு ஒரு பெரும்‌ போதனை உண்டு. இப்போது நம்முடைய வாழ்க்‌ 
கையில்‌ நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ பயன்படுத்தும்‌ வார்த்தை, 'ஏன்‌?' என்றிருக்கிறது. 
நாம்‌ மோட்சத்திற்கு செல்லும்போது நாம்‌ அதிகமாகப்‌ பயன்படுத்தும்‌ வார்த்தை 
ஓ!(0॥!) என்றிருக்கும்‌. நாம்‌ இந்த உலகில்‌ வாழ்ந்துகொண்டிருக்கும்போது 'ஏன்‌' 
என்ற நமது கேள்விகளுக்கு பதில்‌ தேடி நாம்‌ வேதவசனங்களை ஆராய்கிறோம்‌. 
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இக்காரியங்கள்‌ தேவனுடைய அனுமதியுடனேயே நடைபெறுகின்றன 
என யோபின்‌ புத்தகம்‌ நமக்குப்‌ போதிக்கிறது. அவை சாத்தானிடத்திலிருந்து 
வந்தாலும்‌ தேவனது அனுமதியுடன்‌ தான்‌ வருகின்றன. இந்தப்‌ பார்வையற்ற 
மனிதனுக்கு நேர்ந்தது போல்‌ சோக சம்பவங்கள்‌ நிகழும்போது மக்கள்‌ 'ஏன்‌?' 
என்று கேட்கிறார்கள்‌. தமது அப்போஸ்தலரின்‌ இந்த கேள்விக்கு இயேசு 
பதிலளித்த விதம்‌ எனக்கு மிகவும்‌ பிரியமான விளக்கம்‌. 

ஏசாயாவின்‌ கருத்தின்படி, மேசியா வரும்போது, அவரை அறிமுகப்படுத்‌ 
தும்‌ அடையாளங்கள்‌ பின்வருமாறு; 

“அப்பொழுது குருடரின்‌ கண்கள்‌ திறக்கப்பட்டு, செவிடரின்‌ செவிகள்‌ திற 
வுண்டு போம்‌” (ஏசா. 35:5). யோவான்‌ இந்த சுவிசேஷத்தை எழுதின நோக்கம்‌ 
இயேசு செய்த அற்புதங்களை குறிப்புகள்‌ மூலம்‌ அவரே 'கிறிஸ்து', 'மேசியா' 
'தேவகுமாரன்‌' என்று உறுதிபடுத்துவதே (20:30, 31. இந்த பிறவி குருடன்‌ சொஸ்‌ 
தமானதும்‌ இப்படிப்பட்ட அற்புத அடையாளங்களில்‌ ஒன்று. 

இந்த மனிதனின்‌ குருட்டுத்‌ தன்மைக்கு காரணம்‌ தேவனுடைய கிரியை 
கள்‌ அவன்‌ வாழ்க்கையில்‌ வெளிப்படும்‌ பொருட்டு என்ற கருத்தை இயேசு 
கூறியபின்‌, ஒரு மாபெரும்‌ காரியத்தையும்‌ சேர்த்து கூறுகிறார்‌. “பகற்காலம்‌ 
இருக்குமட்டும்‌ நான்‌ என்னை அனுப்பினவருடைய கிரியை செய்ய வேண்டும்‌. 
ஒருவனும்‌ கிரியை செய்யக்கூடாத இராக்காலம்‌ வருகிறது". 

தேவனுடைய கிரியைகளைக்‌ குறித்து இயேசு எவ்வளவாகச்‌ சிந்தித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌ என்பதை நீங்கள்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌ என்பதை உங்கள்‌ முன்‌ 
சவாலாக மீண்டும்‌ வைக்கிறேன்‌. கிணற்றின்‌ அருகே உள்ள பெண்ணிடம்‌, சம்‌ 
பாஷித்த பிறகும்‌ அவர்‌ தேவனுடைய கிரியைகளைக்‌ குறித்தே குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அந்தப்‌ பெண்‌ ஜீவத்தண்ணீரைக்‌ கண்டு கொண்ட பின்னர்‌ தாம்‌ தேவனுடைய 
கிரியையை செய்துவிட்டபடியால்‌, அவருக்குள்‌ மகிழ்ச்சி பொங்கியது. 
அப்போது அவர்‌, “நான்‌ என்னை அனுப்பினவருடைய சித்தத்தின்படி செய்து 
அவருடைய கிரியைகளை முடிப்பதே என்னுடைய போஜனமாயிருக்கிறது (4:34) 
என்றார்‌. 

யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ முழுவதிலுமே தாம்‌ செய்யும்படி பிதா விரும்பிய 
கிரியைகளைக்‌ குறித்தே இயேசு பேசுகிறார்‌. 5ஆம்‌ அதிகாரத்தில்‌ இக்கிரியை 
களே தாம்‌ யாரென்று கூறும்‌ நிரூபணங்களில்‌ ஒன்று என கூறுகிறார்‌. தமக்காக 
பிதா குறித்த கிரியைகளை செய்து முடிப்பதின்‌ மூலம்‌ அவர்‌ எவ்வாறு பிதாவா 
கிய தேவனை மகிமைப்படுத்துகிறார்‌ என்பதை நான்‌ ஏற்கனவே குறிப்பிட்டி 
ருந்தேன்‌. மட்டுமல்ல, சிலுவையில்‌ அவருடைய கடைசி வார்த்தைகளைக்‌ 
கேளுங்கள்‌: 'முடிந்தது', பிதாவே! உம்முடைய கைகளில்‌ என்‌ ஆவியை 
ஒப்புவிக்கிறேன்‌' (யோ. 17:4, 19:30, லூக்‌. 23:46). 

இங்கு அவர்‌, “பகற்காலம்‌ இருக்குமட்டும்‌ என்னை அனுப்பினவருடைய 
கிரியைகளை நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌, ஒருவனும்‌ கிரியை செய்யக்கூடாத ராக்‌ 
காலம்‌ வருகிறது (9:4) என்று கூறும்போது, தம்முடன்‌ தம்முடைய சீஷர்களை 
யும்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளுகிறார்‌ (அதாவது உன்னையும்‌, என்னையும்‌ சேர்த்துக்‌ 
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கொள்ளுகிறார்‌. இயேசு இராக்காலம்‌ என்று கூறுவதின்‌ பொருள்‌ 'ஆயுள்‌ காலத்‌ 
தின்‌ முடிவு' அதற்கு இன்னுமொரு பொருளையும்‌ கூறலாம்‌. நாம்‌ இந்த உலகத்‌ 
தினூடே கடந்து செல்லும்போது தேவனுடைய கிரியைகளை செய்ய வாய்ப்பு 
கள்‌ கிட்டுகின்றன. ஆனால்‌ அந்த வாய்ப்புகள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட காலத்துக்குத்‌ 
தான்‌ கிடைக்கும்‌. 

இந்த சத்தியங்களைப்‌ பகிர்ந்து கொண்ட பின்னர்‌, அவர்‌ தரையில்‌ துப்பி, 
சேறுண்டாக்கி, அதை அந்த மனிதனின்‌ கண்களில்‌ பூசினார்‌. அதன்‌ பின்னர்‌ 
அந்த மனிதனிடம்‌, “நீ போய்‌, சீலோவாம்‌ குளத்திலே கழுவு” என்றார்‌. இயேசு 
எப்போதும்‌ குணமாக்குவதில்‌ ஒரே முறையைக்‌ கையாளுவதில்லை என்பதைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌. இங்கு “விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன?” என்ற யோவானுடைய கேள்‌ 
விக்கு இன்னொரு பெரிய பதில்‌: “அந்த மனிதன்‌ போய்‌, கழுவி, பார்வை 
யடைந்தவனாக வந்தான்‌” என்பதில்‌ அடங்கி இருக்கிறது. 

இது விசுவாசத்தின்‌ ஒரு அழகிய சாயல்‌; 'விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன?' 
என்ற கேள்விக்கு இன்னொரு பதில்‌. சேறு உண்டாக்காமலே, அதை அந்த மனி 
தனின்‌ கண்களின்‌ மீது பூசாமலே, அந்த மனிதனுக்கு ஒரு பங்கு வேலை கொடுக்‌ 
காமலே, பெரிய மருத்துவராகிய அவரால்‌ குணமளித்திருக்க முடியும்‌. ஆனால்‌, 
அந்த மனிதன்‌ தன்‌ அற்புதத்தை, குணமாக்குதலைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதில்‌ அவ 
னுக்கும்‌ ஒரு பங்கு இருக்க வேண்டுமென இயேசு விரும்பினார்‌. அவனைப்‌ 
போய்‌ சீலோவாம்‌ குளத்தில்‌ கழுவும்படிக்‌ கூறினார்‌. அதைச்‌ செய்ய அந்த 
மனிதனுக்கு விசுவாசம்‌ தேவை. 

தண்ணீர்‌ திராட்சரசமாக மாறியபோது, அந்த 80 லிட்டர்‌ கொள்ளளவு 
கொண்ட கற்சாடிகளை நீரால்‌ நிரப்பி, அதை எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்‌ திராட்‌ 
சரசமென்று பரிமாற, வேலைக்காரருக்கும்‌ விசுவாசம்‌ தேவைப்பட்டது. அந்த 
சிறுவன்‌ வைத்திருந்த மதிய உணவு, இயேசுவின்‌ கரங்களிலிருந்து கடந்து 
சென்று, சீஷர்களின்‌ கரங்களின்‌ வழியாக, பசியாயிருந்த திரள்‌ கூட்டத்தாரின்‌ 
கரங்களுக்குள்‌ கடந்து சென்றபோது, அது பன்மடங்காகப்‌ பெருகிற்று. இத்‌ 
தருணங்களில்‌, அப்போஸ்தலருக்கும்‌, கல்யாண வீட்டில்‌ இருந்த வேலைக்கா 
ரருக்கும்‌ அற்புதங்களில்‌ ஒரு பங்கு இருந்தது. அவர்கள்‌ விசுவாசத்தைச்‌ 
செயலில்‌ காட்ட வேண்டியதிருந்தது. அதன்‌ பின்னர்‌ அற்புதம்‌ நிகழ்ந்தது. 
இயேசு எப்போதும்‌ இந்த முறைகளைப்‌ பின்பற்றுவது இல்லை; ஆனால்‌ அந்த 
அற்புதங்களையும்‌, இந்த பிறவிக்‌ குருடனின்‌ கண்களைத்‌ திறந்த அற்புதத்தி 
லும்‌ அவர்‌ இந்த வழிமுறைகளைப்‌ பின்பற்றினார்‌. 

ஆகவே, அந்த மனிதன்‌ போய்‌ சீலோவாம்‌ குளத்திலே கழுவினான்‌; பார்‌ 
வையடைந்தவனாகத்‌ திரும்பி வந்தான்‌. உடனே அந்த மனிதனை அவனுடைய 
“விளக்குத்‌ தண்டின்‌ மேல்‌” காண்கிறோம்‌. அவனுடைய மெழுகுத்திரியின்‌ 
ஒளியை முதலில்‌ பார்த்தது அவனுடைய அயலகத்தார்‌. அவர்கள்‌, “உட்கார்ந்து 
பிச்சை கேட்டுக்‌ கொண்டிருந்த அதே மனிதனா இவன்‌?” சிலர்‌, 'ஆம்‌' எனவும்‌, 
சிலர்‌, “இல்லை, அவன்‌ சாயலாக இருக்கிறான்‌” எனவும்‌ கூறினர்‌. அந்த மனி 
தன்‌ தானே சாட்சியாக, 'நான்தான்‌ அவன்‌' எனக்‌ கூறுகிறான்‌. 
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ஒரு சாட்சியைப்‌ பற்றி நாம்‌ ஏற்கனவே கற்றுக்‌ கொண்டதின்‌ சாயலை 
இங்கு மீண்டும்‌ காண்கிறோம்‌. ஒரு சாட்சி என்பது, நாம்‌ இருக்கும்‌ ஏதோ ஒரு 
நிலை அல்லது நமது வாழ்க்கையை நாம்‌ வாழும்‌ முறை மட்டுமல்ல; நாம்‌ ஒரு 
சாட்சியாக நமது 'விளக்குத்‌ தண்டில்‌' இருந்து, நமது வெளிச்சம்‌ பிரகாசிக்கும்‌ 
படி வார்த்தைகளில்‌ காண்பித்து, நமக்கு நடந்த அற்புதத்துக்கு சாட்சி கூற 
வேண்டிய நேரங்களுண்டு. தேவன்‌ நம்மில்‌ நடத்திய காரியத்தினால்‌ நம்மிடம்‌ 
மக்கள்‌ வருவார்கள்‌. அவர்கள்‌ நம்மிடம்‌ அதைக்‌ குறித்து விளக்கம்‌ கேட்கும்‌ 
போது, நம்மில்‌ இருக்கும்‌ நம்பிக்கையைக்‌ குறித்து நாம்‌ வார்த்தையினால்‌ சாட்சி 
கூறவேண்டுமென்று நாம்‌ அறிவுறுத்தப்படுகிறோம்‌ பேதுரு. 3:15). இந்த மனி 
தனுக்கு ஏதோ ஒரு அற்புதமான காரியம்‌ நிகழ்ந்துள்ளது. மக்கள்‌ இந்த அற்பு 
தத்தின்‌ நிறைவேறுதலைக்‌ காணும்போது, அது எப்படி நிகழ்ந்தது, அதனால்‌ 
நமது வாழ்க்கைக்குப்‌ பயனென்ன என்பதையெல்லாம்‌ பார்த்து அவர்கள்‌ பிர 
மிப்படைந்து விடுகிறார்கள்‌. 

ஆகவே அவர்கள்‌ அந்த மனிதனிடம்‌, “நீ எவ்வாறு பார்வையடைந்தாய்‌?” 
என்று கேட்கிறார்கள்‌. அவன்‌, 'இயேசு என்னப்பட்ட ஒருவர்‌ சேறுண்டாக்கி, என்‌ 
கண்களின்‌ மேல்‌ பூசி, நீ போய்‌ சீலோவாம்‌ குளத்திலே கழுவு என்றார்‌. அப்ப 
டியே நான்‌ போய்க்‌ கழுவி, பார்வையடைந்தேன்‌' என்கிறான்‌. 

மீண்டும்‌, விசுவாசத்தின்‌ இந்தக்‌ கருத்தில்‌ கவனம்‌ வைக்க அழைக்கப்படு 
கிறோம்‌. ஒரு செய்கை, ஒரு உண்மையை நாம்‌ அறிந்து கொள்ள வழிகாட்டு 
கிறது. நமது விசுவாசப்‌ பயணத்தில்‌, பார்ப்பது, நம்புவதாகாது. நம்புவதுதான்‌ 
பார்ப்பதற்கு வழி நடத்துகிறது. இயேசுவை சந்தித்து, நம்பி, அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்தபடியால்‌, பிறவிக்குருடன்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட அனுபவத்தில்‌, 
விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன என்ற கேள்விக்கான பதில்‌ வரைப்படம்‌ போல்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளதை நாம்‌ காண்கிறோம்‌. 

உலகின்‌ ஒளி 

குளத்தண்டையிருந்த மனிதனை இயேசு குணமாக்கியபோது, இயேசு 
அந்த மதத்‌ தலைவர்களுடன்‌ நடத்த விரும்பிய சம்பாஷணையை நிலை 
நிறுத்தும்‌ தூண்டுகோலாக அது அமைந்தபடியால்‌, அதை ஒரு முக்கியமான 
அற்புதமாக நான்‌ குறிப்பிடுகிறேன்‌. இது இயேசு எப்போதும்‌ செய்த காரியம்‌. 
அவர்‌ சமாரியா வழியாகக்‌ கடந்து சென்றபோது, அப்பகுதி முழுவதும்‌ பயணம்‌ 
செய்த பிறகு, அந்தப்‌ பெண்மூலமாக சமாரிய மக்களைத்‌ தொடத்‌ திட்டமிட்‌ 
டார்‌. எரிகோ வழியாகக்‌ கடந்து செல்லும்போது, அவர்‌ அங்கிருந்து கடந்து 
சென்ற பின்னர்‌ மக்களை இயேசுவுக்காக ஆதாயம்‌ செய்யும்படி சகேயுவைப்‌ 
பிடித்தார்‌. 

நான்‌ கூறியபடி, ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ குளத்தினருகிலுள்ள மனிதன்‌ குண 
மானது போலவே, மதத்தலைவர்களுடன்‌ நடத்திய சம்பாஷணையைத்‌ தொடர 
இந்த அற்புதம்‌ ஒரு தூண்டுகோலாக அமைந்தது. இந்தப்பிறவிக்‌ குருடனுடைய 
கண்களைத்‌ திறந்த பின்னர்‌ இயேசு பிரசங்கத்தைத்‌ தொடர்ந்து, தான்‌ இந்த 
உலகத்திற்கு ஒளி என்று உரிமை பாராட்டினார்‌. அந்த அதிகாரத்தின்‌ இறுதியில்‌, 
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யோவான்‌ கூறுகிறபடி, இயேசு அந்த பிரசங்கத்தைத்‌ தொடர்ந்து, தாம்‌ ஒரு 
தனிப்பட்ட விசேஷித்த ஒளி என்பதைப்‌ பிரயோகிக்கிறார்‌. அது குருடருக்குப்‌ 
பார்வையளித்த ஒளி; அதே சமயத்தில்‌, தாங்கள்‌ பார்வையுள்ளவர்களென்று 
கூறிக்‌ கொண்டாலும்‌, குருடராயிருக்கிறவர்களின்‌ குருட்டுத்‌ தன்மையை 
வெளிப்படுத்தும்‌ விசேஷித்த ஒளி. 

பரிசேயர்‌ அருகில்‌ நின்று, அவருடைய பிரசங்கத்தைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. இயேசு தம்மைக்‌ குறித்துக்‌ கூறியவற்றை அவர்கள்‌ புரிந்து 
கொண்டு, அதை உடனே செயல்படுத்தினார்‌. அவர்கள்‌, 'நாங்களும்‌ குருடரோ?' 
என்று கேட்டனர்‌. இயேசு அவர்களை நோக்கி, 'நீங்கள்‌ குருடராயிருந்தால்‌ 
உங்களுக்குப்‌ பாவமிராது; நீங்கள்‌ காண்கிறோம்‌ என்று சொல்லுகிறபடியினால்‌ 
உங்கள்‌ பாவம்‌ நிலை நிற்கிறது' என்றார்‌. 

அமெரிக்காவிலுள்ள ஒரு நிலக்கரிச்‌ சுரங்கத்தில்‌ ஏற்பட்ட ஒரு வெடி 
விபத்து, ஒரு குகையின்‌ ஒருபகுதியை இடிந்து விழச்‌ செய்தது. அந்த வெடி 
விபத்துக்குப்பின்னர்‌ ஏறத்தாழ முப்பது சுரங்கத்‌ தொழிலாளர்கள்‌ அவர்களைக்‌ 
காப்பாற்றுவோர்‌ வந்து தங்களை அடையுமுன்னர்‌ மூன்று நாட்களாக இடிபாடு 
களில்‌ சிக்கி இருந்தனர்‌. அந்த மூன்று நாட்களையும்‌ அவர்கள்‌ முழுமையான 
இருட்டில்‌ கழித்தனர்‌. காப்பாற்றுவோர்‌ அவர்களண்டை வந்து சேர்ந்தபோது, 
மிகுந்த கொண்டாட்டத்திற்குப்‌ பின்னர்‌, காப்பாற்றப்பட்ட தொழிலாளிகளில்‌ ஒரு 
வர்‌ 'நீங்கள்‌ ஏன்‌ உங்களுடன்‌ விளக்குகளைக்‌ கொண்டு வரவில்லை?' என்று 
கேட்டார்‌. உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ அநேக விளக்குகளைக்‌ கொண்டு வந்திருந்‌ 
தனர்‌. இந்தக்‌ கேள்வி, கொண்டாட்டங்களைச்‌ சற்று அமைதிப்படுத்தியது, ஏனெ 
னில்‌, அனைவரும்‌, மூன்று நாட்களாக அவர்‌ பார்வையில்லாமலிருப்பதையும்‌, 
அந்த வெடிவிபத்து, அவன்‌ கண்பார்வையைப்‌ பறித்து விட்டதையும்‌, விளக்கு 
கொண்டு வரப்படும்‌ வரை, தான்‌ பார்வையிழந்திருப்பதை அவன்‌ அறியாமலே 
இருப்பதையும்‌ உணராதிருந்திருந்தனர்‌. 

ஆவிக்குரிய அர்த்தத்தில்‌, இதைத்தான்‌ இயேசு அந்த மதத்‌ தலைவர்களி 
டம்‌ கூறிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய குருடர்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ 
களோ தாங்கள்‌ காண்பதாக நினைத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
ஆவிக்குரிய பார்வையைக்‌ குறித்தும்‌ உள்ளான பார்வையைக்‌ குறித்தும்‌ பெரு 
மையடித்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. இதற்கு நேர்‌ மாறாக, சரீரப்பிரகாரமாகக்‌ குருட 
னாயிருந்து பார்வையடைந்த அந்த மனிதன்‌, தாங்கள்‌ பார்க்க வேண்டிய பிர 
காரம்‌ பார்க்கக்‌ கூடிய பார்வையற்றவர்களாயிருப்பதை உணர்ந்த மக்களைச்‌ 
சித்தரிக்கும்‌ மனிதனாயிருக்கிறான்‌. உலகத்தின்‌ ஒளியாயிருக்கிற அவர்‌ வரும்‌ 
போது, அவர்கள்‌ பார்வையடைந்து, தங்கள்‌ ஆவிக்குரிய குருட்டுத்தனம்‌ 
நீங்கப்‌ பெறுகிறார்கள்‌. 

அந்த மதத்‌ தலைவர்கள்‌ மனத்தாங்கலடைந்து, 'நாங்களும்‌ குருடரோ?' 
என்று கேட்டபோது, இயேசு அநேக வார்த்தைகளால்‌; ஆம்‌, அதைத்‌ தான்‌ உங்‌ 
களுக்குச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறேன்‌' என்று கூறிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 

குணமாக்கப்பட்ட அந்த மனிதன்‌, தேவாலயத்திலிருந்து விலக்கி வைக்‌ 
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கப்பட்டான்‌. இயேசு அவனைச்‌ சந்தித்து, தன்னை அவனுக்கு வெளிப்படுத்திய 
போது, அந்த மனிதன்‌ இயேசுவைத்‌ தனது கர்த்தராக நம்பி, அறிக்கையிடு 
கிறான்‌. நான்‌ கூறியிருப்பதுபோல்‌, இந்த அதிகாரமும்‌, குணமாக்கப்பட்ட இந்த 
சம்பவமும்‌ 'விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன?' என்ற கேள்விக்கு அழகான பதில்‌ 
களைத்‌ தருகின்றன. அவன்‌ விசுவாசித்து, இயேசுவைத்‌ தனது இரட்சகராக 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு அவரை வணங்கி ஆராதிக்கும்போது, நாம்‌ முக்கியமான 
விசுவாசப்‌ படிகளைக்‌ கடப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 

இயேசு, தாம்‌ குணமாக்கின அந்த மனிதரிடமிருந்து விசுவாச அறிக்கை 
யையும்‌, துதியையும்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட பின்னர்‌, 'இயேசு யார்‌?' என்ற கேள்‌ 
விக்கும்‌ நாம்‌ விடைகளைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுகிறோம்‌. கிணற்றினருகே இருந்த 
அந்தப்‌ பெண்ணைப்‌ போலவே, இந்த மனிதனும்‌ இயேசு யார்‌ என்பதைச்‌ 
சிறிது சிறிதாக உணர ஆரம்பிக்கிறான்‌. முதலாவது அவனுக்கு இயேசு யாரென்‌ 
றுகூடத்‌ தெரியவில்லை. வெறுமனே, இயேசு என்று அழைக்கப்படும்‌ ஒருவரா 
கத்தான்‌ அவனுக்கு அவர்‌ தெரிகிறார்‌. இயேசு யார்‌ என்பதைக்‌ குறித்த அவனு 
டைய அறிவு, கடைசியாக இயேசுவைத்‌ தனது ஆண்டவராக ஏற்று அறிக்கை 
யிட்டு, வணங்கும்‌ வரை முன்னேற்றமடைகிறது. இயேசுவை சந்தித்தபடியால்‌ 
பார்வையைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட அந்த மனிதன்‌, அவனுடைய அனுபவத்தை 
இயேசு பயன்படுத்தும்‌ விதம்‌, இவையாவுமே, யோவான்‌ தனது சுவிசேஷத்‌ 
தில்‌ காட்டும்‌, மூன்றாவது கேள்வியாகிய, 'வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன?' என்ப 
தற்கு விடையளிக்கின்றன. இரட்சிப்பின்‌ அனுபவத்தைப்‌ பெறுமுன்னர்‌ நாற்பது 
ஆண்டுகள்‌ வாழ்ந்திருந்த ஒரு மனிதனிடம்‌ அதன்‌ பிறகு அந்த அனுபவத்‌ 
தைப்‌ பற்றிக்‌ கேட்டால்‌, அவர்களுக்குப்‌ பிறவிக்‌ குருடராக இருந்து பார்வை 
யடைந்த அனுபவத்தைப்‌ போலிருந்தது என கூறுவர்‌. நாற்பது ஆண்டுகள்‌ 
ஆவிக்குரிய குருட்டாட்டத்திற்குப்‌ பின்னர்‌ அவர்கள்‌ வெளிச்சத்தைக்‌ கண்டு 
கொண்டார்கள்‌. அவர்களுடைய குருட்டாட்டத்தை அவர்‌ வெளிப்படுத்தி 
அதன்‌ பின்னர்‌ அவர்கள்‌ குணமடையச்‌ செய்தார்‌. இப்போது தங்கள்‌ வாழ்க்‌ 
கையிலேயே முதல்‌ முறையாக அவர்கள்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. நீ ஆவிக்குரிய குருட்‌ 
டாட்டத்துடன்‌ பிறந்திருக்கிறாயென்பதை உணர்ந்து கொள்வதுதான்‌ வாழ்க்கை. 
ஆனால்‌ இயேசுவை சந்தித்தபின்னர்‌, நீங்களும்‌ இந்த மனிதனோடு சேர்ந்து, 
“எனக்கு அநேக காரியங்கள்‌ தெரியாது. நான்‌ குருடனாயிருந்தேன்‌, இப்பொ 
ழுது காண்கிறேன்‌; இது ஒன்றுதான்‌ எனக்குத்‌ தெரியும்‌' எனக்‌ கூறலாம்‌. 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ இந்த அதிகாரங்களை நீங்கள்‌ என்னுடன்‌ 
சேர்ந்து கற்றுக்‌ கொள்ளும்போது எந்த மனுஷனையும்‌ பிரகாசிக்கச்‌ செய்கிற 
இந்த ஒளி, ஜீவனாக உனது ஆவிக்குரிய குருட்டுத்‌ தன்மையை வெளிப்படுத்‌ 
திக்‌ காட்ட இடம்‌ கொடுப்பாயா? அதன்பின்‌ ஒளியாகிய அவரில்‌ நீ நடந்து, 
உனது வாழ்க்கையில்‌ அவர்‌ செய்ய விரும்பும்‌ அற்புதத்திற்கான விசுவாச 
வளர்ச்சியில்‌, நீ எவ்வாறு பங்கெடுக்க முடியுமென்பதை அவர்‌ உனக்குக்‌ காண்‌ 
பிக்கும்போது இடங்கொடுத்து, நடந்து செல்வாயா? யோவான்‌ சுவிசேஷத்தி 
லுள்ள, ஆழமான இந்த சுவிசேஷத்திலுள்ள மூன்று கேள்விகளையும்‌ முதலில்‌ 
கேட்டு, அதன்‌ பின்னர்‌ அவற்றுக்குப்‌ பதிலளியுங்கள்‌. 
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அத்தியாயம்‌ நான்கு 
“அமைக்கப்பட்டவர்கள்‌” 
(யோவான்‌ 10:1-16) 


அற்புதமாகத்‌ தனது பார்வையைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட மனிதன்‌, தேவால 
யத்துக்குப்‌ புறம்பாக்கப்பட்ட பின்பு, இயேசு ஒரு ஆழ்ந்த, அழகான பிரசங்கம்‌ 
செய்கிறார்‌; தாவீது ஆவியால்‌ நிறைந்து எழுதிய சங்கீதத்திலுள்ள நல்ல மேய்ப்‌ 
பனின்‌ சாயலைக்‌ கொண்ட நல்ல மேய்ப்பன்‌ தானே என அவர்‌ தெளிவாக 
உரிமை பாராட்டி செய்த பிரசங்கம்‌ அது. அந்தப்‌ பிரசங்கத்தை நாம்‌ கருத்தில்‌ 
கொள்ளுமுன்னதாக, நான்‌ உங்களுடன்‌ ஒரு வேத பாடத்தைக்‌ குறித்த ஒரு 
கோட்பாட்டைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 

வேதாகமப்‌ புத்தகங்கள்‌ ஆதியிலே எழுதப்பட்டபோது அவை அதிகா 
ரங்களாகப்‌ பிரிக்கப்படவில்லை. அவை எழுதப்பட்டு ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு 
மேலாகக்‌ கடந்த பின்னர்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ புத்தகங்கள்‌ அதிகாரங்களாகவும்‌, 
வசனங்களாகவும்‌ பிரிக்கப்பட்டன. நாம்‌ அவற்றைப்‌ படிக்கவும்‌, குறிப்பிட்ட 
பகுதிகளுக்கு ஆலோசனை குறிப்புகள்‌ தரவும்‌ உதவியாக இவை இவ்வாறு 
பிரிக்கப்பட்டன. நீங்கள்‌ ஒரு புதிய அதிகாரத்தின்‌ ஆரம்பத்திற்கு வந்ததும்‌, 
உங்களிடமே கீழ்க்கண்ட கேள்வியைக்‌ கேட்பது ஞானமான காரியம்‌. “இந்த 
அதிகாரத்தை நான்‌ வாசிக்கும்போது, பாடப்பொருள்‌ அல்லது சந்தர்ப்பம்‌ மாறி 
இருக்கிறதா? நான்‌ இப்போது வாசித்தது முடித்திருக்கிற அதிகாரத்தில்‌, 
இப்போது நான்‌ வாசிக்கப்போகும்‌ அதிகாரத்தை நன்கு புரிந்து கொள்ள 
உதவக்கூடிய ஏதாவது இருக்கிறதா?” 

யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரத்தை நாம்‌ வாசிக்கும்போது 
இதைத்தான்‌ காண்கிறோம்‌. இயேசு சுகமாக்கிய மனிதன்‌ தேவாலயத்திற்குப்‌ 
புறம்பாக்கப்பட்டானென்ற காரியம்‌, பின்‌ வரும்‌ இயேசுவின்‌ போதனையை நாம்‌ 
புரிந்துகொள்ள உதவுகிறது. “மெய்யாகவே மெய்யாகவே நான்‌ உங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுகிறேன்‌. ஆட்டுத்‌ தொழுவத்துக்குள்‌ வாசல்‌ வழியாய்ப்‌ பிரவேசியாமல்‌, 
வேறு வழியாய்‌ ஏறுகிறவன்‌ கள்ளனும்‌ கொள்ளனும்‌ கொள்ளைக்காரனுமாயி 
ருக்கிறான்‌. வாசல்‌ வழியாய்ப்‌ பிரவேசிக்கிறவனோ, ஆடுகளின்‌ மேய்ப்பனா 
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யிருக்கிறான்‌. வாசலைக்‌ காக்கிறவன்‌ அவனுக்குத்‌ திறக்கிறான்‌. ஆடுகளும்‌ 
அவன்‌ சத்தத்துக்குச்‌ செவி கொடுக்கிறது. அவன்‌ தன்னுடைய ஆடுகளைப்‌ 
பேர்‌ சொல்லிக்‌ கூப்பிட்டு, அவைகளை வெளியே நடத்திக்‌ கொண்டு போகி 
றான்‌. அவன்‌ தன்னுடைய ஆடுகளை வெளியே விட்ட பின்பு அவைகளுக்கு 
முன்பாக நடந்து போகிறான்‌. ஆடுகள்‌ அவன்‌ சத்தத்தை அறிந்திருக்கிறபடி 
யால்‌, அவனுக்குப்‌ பின்‌ செல்லுகிறது. அந்நியருடைய சத்தத்தை அறியாதபடி 
யினால்‌, அவைகள்‌ அந்நியனுக்குப்‌ பின்‌ செல்லாமல்‌, அவனை விட்டோடிப்‌ 
போம்‌ என்றார்‌. (யோவா. 10:1-5) 

இயேசு இந்தப்‌ போதனையை 'மெய்யாகவே' என்ற வார்த்தைகளுடன்‌ 
ஆரம்பிக்கிறார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌, நான்‌ இப்போது முக்கியமான, உண்மை 
யான ஒரு காரியத்தைச்‌ சொல்லப்‌ போகிறேன்‌' என்கிறார்‌. அதன்பின்னர்‌ அவர்‌ 
ஆவியினால்‌ நிறைந்த ஒரு உவமானத்தைக்‌ கூறுகிறார்‌. “நாம்‌ என்ன வாசிக்கி 
றோம்‌?” 

அவர்களோ அவர்‌ சொன்னவைகளின்‌ கருத்தை அறியவில்லை (10:60. அவ 
ருடைய உவமானம்‌ ஒரு ஆட்டுமந்தையைப்‌ பற்றியது. ஒரு ஆட்டு மந்தை 
என்றால்‌ எப்படியிருந்தது என்பதைப்‌ புரிந்து கொண்டு, ஆடுகளைச்‌ சமாளிப்‌ 
பது எப்படி என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளுவது அதிக முக்கியமான காரியம்‌. 

இந்த உவமானம்‌, ஆட்டுமந்தையை சமாளிப்பதிலுள்ள அநேக ஆச்சிரி 
யமான ரமான காரியங்களை நமக்கு அறிமுகப்படுத்துகிறது. ஆட்டுக்கிடை 
என்பது, இரவு முழுவதும்‌ ஆடுகளைத்‌ தங்கவைப்பதற்காக, ஒரு கிராமத்தில்‌ 
அல்லது பட்டணத்தில்‌ அமைக்கப்படும்‌ ஒரு அடைக்கப்பட்ட பகுதி. மந்தை 
மேய்ப்பர்கள்‌, தங்கள்‌ ஆடுகளோடுங்கூட ஒரு கிராமம்‌ அல்லது பட்டணத்தைக்‌ 
கடந்து செல்லலாம்‌. ஒரு சத்திரத்தில்‌ அவர்கள்‌ இரவைக்‌ கழிக்கும்போது 
தங்கள்‌ ஆடுகளை இந்தப்‌ பொதுவான ஆட்டுக்கிடையில்‌ தங்க வைப்பார்கள்‌. 

ஐந்து அல்லது ஆறு மேய்ப்பர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆடுகளை இவ்வாறு ஒரு 
பொதுவான ஆட்டுக்கிடையில்‌ விட்டு வைப்பதைக்‌ கற்பனை செய்து கொள்‌ 
ளுங்கள்‌. காலையில்‌, தங்கள்‌ மந்தைகளை நாடி, ஒவ்வொரு மேய்ப்பனும்‌ எவ்‌ 
வித சிரமுமின்றி தங்கள்‌ ஆடுகளை அழைக்கின்றனர்‌. ஒவ்வொருவரும்‌ ஒரு 
தனிச்‌ சிறப்பு முறையில்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ ஆடுகளை அழைக்கின்றனர்‌. அதன்‌ 
பின்னர்‌ அவன்‌ அந்த ஆட்டுக்‌ கிடையை விட்டு, அதற்கு அப்பால்‌ நடக்கின்‌ 
றான்‌. அவன்‌ தன்‌ ஆடுகளைக்‌ கூப்பிட்டு விட்டு, அப்பால்‌ நடக்கும்போது, அவ 
னுடைய ஆடுகள்‌ அவன்‌ சத்தத்துக்கு செவிகொடுத்துப்‌ பின்‌ செல்லுகின்றன. 
அவைகள்‌ தங்கள்‌ மந்தையில்‌ திருட வருபவனையோ அல்லது வேறொரு 
மேய்ப்பனையோ பின்பற்றிப்‌ போவதே இல்லை. 

இயேசு இதை ஒரு உவமானமாகக்‌ கூறினால்‌ அவர்களோ அதன்‌ கருத்தை 
அறியவில்லை. இந்த உவமானத்தில்‌, ஆட்டுக்‌ கிடை என்பது யூதமதமார்க்கம்‌ 
என்பது தான்‌ என நான்‌ திட்டமாக நம்புகிறேன்‌. மேய்ப்பர்கள்‌ தங்கள்‌ ஆட்டு 
மந்தைக்கு வந்து, தமது ஆடுகளை அழைத்துக்கொண்டு போவது போலவே, 
ஆடுகளும்‌ அவன்‌ சத்தத்தை அறிந்து அவனுக்குப்‌ பின்‌ செல்வது போலவே, 
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ஒரு நல்ல மேய்ப்பனாக, அவரும்‌ தனது ஆடுகளை, யூதாயிசம்‌ என்ற யூத 
மதக்‌ கொள்கைகளிலிருந்து வெளியே வருமாறு அழைப்பதாக அவர்‌ வெளிப்‌ 
படையாகக்‌ கூறுகிறார்‌. 

எல்லா அப்போஸ்தலரும்‌ யூதர்களே. அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகளின்‌ முதல்‌ 
ஒன்பது அதிகாரங்களில்‌ நாம்‌ சந்திக்கும்‌ சபை அங்கத்தினர்‌ அனைவரும்‌ யூதர்‌ 
களே. இயேசு தாம்‌ குணமாக்கிய மனிதனைக்‌ குறித்து வெளிப்படையாகப்‌ பேசு 
கிறார்‌. அவன்‌ இயேசு கிறிஸ்துவைத்‌ தனது ஆண்டவராக ஏற்றுக்‌ கொண்டு 
வணங்கியபடியால்‌, இந்த யூத மார்க்கத்‌ தலைவர்கள்‌ அந்த மனிதனைத்‌ தேவா 
லயத்துக்குப்‌ புறம்பே தள்ளிவிட்டார்கள்‌. இந்தக்‌ கருத்துச்‌ செறிவு கொண்ட 
உவமானத்தின்மூலம்‌ இயேசு, “நீங்கள்‌ அவனைத்‌ தேவாலயத்துக்குப்‌ புறம்பாக்‌ 
கவில்லை. நான்‌ அந்த ஆட்டுக்கிடையிலிருந்து அவனை அழைத்தேன்‌. அவன்‌ 
என்‌ சத்தத்தையறிந்து எனக்குப்‌ பின்‌ செல்லும்‌ என்‌ ஆடுகளில்‌ ஒருவனாக 
இருக்கிறபடியால்‌ அவன்‌ எனக்குப்‌ பின்‌ செல்லுகிறான்‌” 

இந்தப்‌ பத்தாவது அதிகாரத்தில்‌ இயேசு இன்னொரு 'நானே' அறிவிப்பை 
அறிவிக்கிறார்‌. “நானே ஆடுகளுக்கு வாசல்‌” ஆட்டுக்கிடை பற்றிய அவருடைய 
உவமானத்தில்‌, அந்தப்‌ பொதுவான அல்லது பகிர்ந்து கொள்ளப்பட்ட ஆட்டுக்‌ 
கிடையிலிருந்து தனது ஆடுகளை வெளியே வரும்படி அழைக்கும்‌ மேய்ப்பன்‌ 
அவர்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இந்த உருவகப்‌ பேச்சைப்‌ புரிந்து கொள்ளாதபோது, 
“ஆகவே இயேசு மீண்டும்‌ கூறினார்‌' என வாசிக்கிறோம்‌. குணம்‌ பெற்று, தேவா 
லயத்துக்குப்‌ புறம்பாக்கப்பட்ட அந்த மனிதனுக்கு என்ன நடந்ததென்று விளக்‌ 
கம்‌ கூற அவர்‌ மீண்டும்‌ ஒரு முறை முயற்சி செய்கிறார்‌. “நானே ஆடுகளுக்கு 
வாசல்‌ என்று மெய்யாகவே, மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌. 
எனக்கு முன்னே வந்தவர்களெல்லாரும்‌ கள்ளரும்‌ கொள்ளைக்‌ காரருமாயிருக்‌ 
கிறார்கள்‌; ஆடுகள்‌ அவர்களுக்குச்‌ செவி கொடுக்கவில்லை. நானே வாசல்‌. 
என்‌ வழியாய்‌ ஒருவன்‌ உட்பிரவேசித்தால்‌ அவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌. அவன்‌ 
உள்ளும்‌ புறம்பும்‌ சென்று, மேய்ச்சலைக்‌ கண்டடைவான்‌. திருடன்‌ திருடவும்‌ 
கொல்லவும்‌ அழிக்கவும்‌ வருகிறானேயன்றி வேறொன்றுக்கும்‌ வரான்‌. நானோ 
அவைகளுக்கு ஜீவன்‌ உண்டாகவும்‌ அது பரிபூரணப்படவும்‌ வந்தேன்‌.” (10:7-10) 

“இயேசு யார்‌?” என்ற கேள்விக்கு நாம்‌ அநேக பதில்களைக்‌ காண்கிறோம்‌. 
அநேக தருணங்களில்‌ அவர்‌, 'நானே.. நானே.. நானே' என்று கூறி அறிவிக்கி 
றார்‌. இங்கும்‌, தாவீது குறிப்பிட்ட நல்ல மேய்ப்பன்‌ நானே என்று இயேசு உரி 
மைபாராட்டும்போதும்‌, அத்துடன்‌ கூடவே இன்னொரு உவமானமாக, 'நானே 
ஆடுகளுக்கு வாசல்‌' என்று சேர்த்துக்‌ கூறும்போதும்‌ நாம்‌ இக்கேள்விக்கு ஆழ 
மான பதிலைக்‌ காண்கிறோம்‌. 

புனித ஸ்தலத்தில்‌ ஒரு போதகர்‌ பிரயாணம்‌ செய்து கொண்டிருந்தார்‌; ஆடு 
களை மேய்த்து சமாளிப்பது எப்படி என்பதைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள அவர்‌ தீர்மா 
னித்திருந்தார்‌. ஏனெனில்‌, வேதாகமத்திலுள்ள அநேக ஆடுகளைப்பற்றிய உவ 
மானங்களின்‌ -(தாவீது தனது சங்கீதத்தில்‌ பயன்படுத்தியது போன்றவை, இப்‌ 
போது நாம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பவை. அர்த்தத்தை நன்கு புரிந்து கொள்ள 
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வேண்டுமென்ற உறுதியான தீர்மானத்துடன்‌ அவர்‌ இதைக்‌ கற்பிக்க விரும்பி 
னார்‌. இந்த 'ஆடுகளின்‌ வாசல்‌' என்ற உவமானம்‌ ஒரு நாள்‌ மாலையில்‌ அவ 
ருக்கு விளக்கிக்‌ காட்டப்பட்டது. ஒரு பெரிய கிராமத்தின்‌ மையத்தில்‌ இருந்த 
ஒரு பெரிய ஆட்டுக்கிடையில்‌, அநேக மந்தைகள்‌ இரவைக்‌ கழித்துக்‌ கொண்‌ 
டிருந்ததைப்‌ பார்த்து அவர்‌ பிரமித்து நின்றார்‌. இரவில்‌ அந்த மந்தைகளைக்‌ 
காக்க, ஒரு மேய்ப்பன்‌ நியமிக்கப்பட்டான்‌. அந்த ஆட்டுக்கிடையின்‌ அடிப்பா 
கம்‌ திடமான சுவராகக்‌ கட்டப்பட்டிருந்தது. ஆடுகள்‌ அந்த சுவருக்குள்‌ இருக்‌ 
கும்போது பத்திரமாக இருந்தன. 

ஒரு கதவு அல்லது வாசல்‌ இருக்குமென நீங்கள்‌ எதிர்பார்க்கக்‌ கூடிய 
இடத்தில்‌ ஏறத்தாழ 2 மீட்டர்‌ அகலமான இடைவெளி இருந்தது. ஆடுகள்‌ அந்த 
இடைவெளி வழியாகத்‌ தப்பித்துவிடும்‌ அல்லது திருடர்கள்‌ அதன்‌ வழியாக 
உள்ளே வந்து விடலாமே என்று எண்ணிய அந்தப்‌ போதகர்‌, அந்த மேய்ப்ப 
னிடம்‌, 'கதவு எங்கே?' என்று கேட்டார்‌. அந்த மேய்ப்பன்‌ அந்த இடை வெளி 
யில்‌ கீழே படுத்து, தனது உடம்பை அதில்‌ நீட்டி, 'நான்‌ தான்‌ வாசல்‌'; இந்தக்‌ 
கிடைக்குள்ளிருந்து ஒரு ஆடு கூட எனக்குத்‌ தெரியாமல்‌ வெளியே போகவோ, 
உள்ளே வரவோ கூடாது; அப்படிச்‌ செல்வதானால்‌, அது என்‌ மீது ஏறித்தான்‌ 
செல்ல வேண்டும்‌. என்னை எழுப்பிவிடாமல்‌ எந்த ஒரு திருடனும்‌ உள்ளே 
நுழையவும்‌ முடியாது' என்றார்‌. 

இந்த உவமானம்‌ நமக்கு எவ்வாறு பொருந்துமென்பதை இயேசு, “என்‌ 
வழியாய்‌ ஒருவன்‌ உட்பிரவேசித்தால்‌, அவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌", என்றும்‌ 
“அவன்‌ உள்ளும்‌ புறம்பும்‌ சென்று, மேய்ச்சலைக்‌ கண்டடைவான்‌” என்றும்‌ 
கூறும்போது நாம்‌ புரிந்து கொள்ளலாம்‌. இயேசு அந்த யூத மதத்‌ தலைவர்களி 
டம்‌ தைரியமாக தான்‌ இன்னொரு ஆட்டுக்கிடையை ஸ்தாபிப்பதை அறிவிக்‌ 
கிறார்‌. இந்தப்‌ புதிய மந்தைக்குள்‌ வர விரும்புகிறவர்களை 'யூதாயிசம்‌' என்ற 
மந்தையை விட்டு வெளியே வருமாறு அழைப்பு கொடுக்கிறார்‌. தான்‌ கட்டப்‌ 
போகும்‌ சபையின்‌ சாயலை அவர்‌ தீர்க்கதரிசனமாகவும்‌, உருவகமாகவும்‌ 
கூறுகிறார்‌. 

மத்தேயு சுவிசேஷத்தை நாம்‌ வாசிக்கும்போது, பதினாறாம்‌ அதிகாரம்‌ 
வரும்வரை, இயேசு ஒரு இராஜ்ஜியத்தைக்‌ கட்டுகிறார்‌. அந்த முதல்‌ சுவிசே 
ஷத்தின்‌ பதினாறாம்‌ அதிகாரத்தை நாம்‌ வாசிக்கும்போது, இயேசு, தனது சபை 
யைத்தான்‌ கட்டப்‌ போவதாகவும்‌, பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ அதை மேற்கொள்‌ 
ளுவதில்லை, பாதாள சக்திகள்‌ அனைத்தும்‌ சேர்ந்தாலும்‌ அதைக்‌ கட்டாதபடி 
தன்னைத்‌ தடுக்க முடியாது என்றும்‌ கூறுகிறார்‌. சபை என்ற வார்த்தைக்கு 
'அழைக்கப்பட்டவர்கள்‌' எனப்‌ பொருள்‌. இந்த ஆழமான, அழகான உவமை 
யில்‌ இயேசு அந்த சபையின்‌ அற்புதமான சாயலை நமக்களிக்கிறார்‌. 

இது உண்மையில்‌ ஒரு இரட்டை உருவகம்‌ உள்ளது. ஆடுகள்‌ இரட்சிக்‌ 
கப்படும்படிக்‌ கடந்து வேண்டிய வாசல்‌ தானே தான்‌ என்று இயேசு 
கூறும்போது, 'இரட்சிக்கப்படுதல்‌' என்ற அந்த வார்த்தையின்‌ பொருள்‌', 
“பத்திரமாக இருத்தல்‌' அல்லது 'அபாயமின்றி இருத்தல்‌' என்பதைக்‌ குறிக்கிறது. 
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ஆயினும்‌, இதில்‌ உணர்த்தப்படும்‌ பொருள்‌, இயேசு ஒருவர்‌ மூலமே நாம்‌ 
இரட்சிப்படையக்‌ கூடும்‌. (அப்‌. 4:12) என்பதே. இதே சுவிசேஷத்தில்‌, இந்தக்‌ 
கருத்தையே இயேசு வேறு விதமாகப்‌ பின்னர்‌ ஒரு இடத்தில்‌ கூறுவதைக்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. அதாவது, அவர்‌ “நானே வழி... என்னையல்லாமல்‌ ஒருவனும்‌ பிதாவி 
னிடத்தில்‌ வரான்‌' என்று உரிமை பாராட்டுகிறார்‌ (யோ. 14:6). 

இந்த உருவகத்தின்‌ இரண்டாம்‌ பாகம்‌, ஆடுகள்‌ உள்ளும்‌ புறம்பும்‌ சென்று 
மேய்ச்சலைக்‌ கண்டடைவதை விவரிக்கிறது; இது இரட்சிக்கப்பட்டவர்களை 
சபை என்னும்‌ மந்தையில்‌ வைக்க வேண்டுமென்ற இயேசுவின்‌ திட்டத்தின்‌ 
சாயலைத்‌ தீர்க்கதரிசனமாகக்‌ கூறுகிறது. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சபைக்‌ கூட்டங்க 
ளில்‌, ஆவிக்குரிய சமுதாயத்தின்‌ உள்ளேயும்‌ வெளியேயும்‌ வரும்போது, கிறிஸ்‌ 
துவுக்காக வாழ்வதற்குத்‌ தேவையான அனைத்தையும்‌ அவரைச்‌ சேவிப்பதற் 
கான அனைத்தையும்‌ கண்டு கொள்ளுவார்கள்‌ (எபே. 4:12. 

மனிதன்‌ தனிமையாயிருப்பது நல்லதல்ல என்று தேவன்‌ கூறி, தனிமையா 
னவர்களைக்‌ குடும்பங்களில்‌ வைக்கிறார்‌ (ஆதி. 2:18). காணாமற்போன 
ஆடுகள்‌ இரட்சிப்புக்கான வாசலைக்‌ கண்டு கொள்ளும்போது, நல்லமேய்ப்‌ 
பன்‌ ஆட்டுமந்தைக்கு வாசலாகவும்‌ இருந்து, இரட்சிக்கப்பட்ட ஆடுகளைக்‌ 
குடும்பங்களில்‌ வைக்கும்‌ வாசலாகவும்‌ இருக்கிறார்‌. 

வேதாகமத்திலுள்ள இந்தப்‌ பொருளை நீங்கள்‌ கவனித்திருக்கிறீர்களா? 
இதை, “தேவ மக்களின்‌ வருதலும்‌ போகுதலும்‌' என நீங்கள்‌ அழைக்கலாம்‌. 
தேவனுக்காகப்‌ பெரிய ஊழியம்‌ செய்பவர்கள்‌, அப்படி தேவனுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்ய வருமுன்னர்‌, தேவனைப்‌ பெரிய அளவில்‌ ஆராதிப்பவர்கள்‌. தேவனுக்‌ 
காக அப்படி வெளியே போகிறவர்களின்‌ முதல்‌ அனுபவம்‌ தேவனிடத்தில்‌ 
வருகின்ற ஒரு அனுபவம்‌. நாம்‌ கனி நிறைந்த வாழ்க்கை கொடுக்குமுன்‌, 
தேவனிடத்தில்‌ வருகிறோம்‌. 

வேதாகமத்திலுள்ள மக்களின்‌ வாழ்க்கை சரிதையை நீங்கள்‌ படிக்கும்‌ 
போது, தேவமக்கள்‌ அவருக்காக வெளியே போவதற்கு முன்னதாகப்‌ பெற்‌ 
றுக்‌ கொண்ட, தேவனிடத்தில்‌ உள்ளேவரும்‌ அனுபவத்தைக்‌ கவனித்துப்‌ பாருங்‌ 
கள்‌. உதாரணமாக, மோசே, கனி நிறைந்த தனது நாற்பதாண்டு வெளியே 
போகும்‌ வாழ்க்கைக்கு முன்னதாக, எண்பது வருட உள்ளே போகும்‌ அனுப 
வம்‌ பெற்றிருந்தான்‌. நாம்‌ அடிக்கடி, முதலில்‌ தேவனிடம்‌ வராமல்‌, அப்படியே 
வெளியே போவதால்தான்‌, நமது 'போகுதல்‌' கனியற்றதாகவும்‌, அர்த்தமற்றதா 
கவும்‌ இருக்கிறது என நான்‌ உறுதியாக நம்புகிறேன்‌. இது ஒரு அழகான உருவ 
கம்‌. “அவர்கள்‌ உள்ளும்‌ புறம்பும்‌ சென்று மேய்ச்சலைக்‌ கண்டடைவார்கள்‌” 
முதலில்‌ நாம்‌ வருவதை ஆசீர்வதிக்கும்‌ தேவன்‌ பின்பு நாம்‌ போவதை ஆசீர்‌ 
வதிக்கிறார்‌. 

தன்னண்டை வருமாறு இயேசு நம்மை அழைக்கிற அநேக அழைப்புக்க 
ளைக்‌ கவனித்துப்‌ பாருங்கள்‌. “வருத்தப்பட்டுப்‌ பாரஞ்சுமக்கிறவர்களே, நீங்க 
ளெல்லாரும்‌ என்னிடத்தில்‌ வாருங்கள்‌. நான்‌ உங்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ தரு 
வேன்‌. நான்‌ சாந்தமும்‌ மனத்தாழ்மையுமாயிருக்கிறேன்‌. என்‌ நுகத்தை உங்கள்‌ 
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மேல்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டு, என்னிடத்தில்‌ கற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. அப்பொழுது 
உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களுக்கு இளைப்பாறுதல்‌ கிடைக்கும்‌” (மத்‌. 11:28-30) 
“ஒருவன்‌ தாகமாயிருந்தால்‌ என்னிடத்தில்‌ வந்து பானம்‌ பண்ணக்கடவன்‌” 
(யோவா 7:37-39). இந்த அழைப்புகளுக்கு மக்கள்‌ அர்த்தம்‌ நிறைந்த விதத்தில்‌ 
இணங்கி வரும்போது, அவர்கள்‌ தாகம்‌ தணிகிறது, பசி தீர்ந்து திருப்தி கிடைக்‌ 
கிறது, அவர்கள்‌ ஆத்துமாக்களில்‌ இளைப்பாறுதல்‌ கண்டு கொள்ளுகிறார்கள்‌ 
என்று சுவிசேஷங்களில்‌ குறிக்கப்பட்டுள்ளதை நாம்‌ வாசிக்கிறோம்‌. 

காலப்போக்கில்‌, அவர்கள்‌ மாபெரும்‌ கட்டளையை எப்போதுமே கேட்கி 
றார்கள்‌. “இப்பொழுது போங்கள்‌; நீங்கள்‌ அர்த்தம்‌ நிறைந்த விதத்தில்‌ 'வந்து' 
விட்டபடியால்‌, ஜீவ தண்ணீரைப்‌ பானம்‌ பண்ணிவிட்ட படியால்‌, இத்தண்ணீர்‌, 
பிறர்‌ குடிக்கும்படி பொங்கிவரும்‌ நீரூற்றாக வரட்டும்‌; உனது தாகம்‌ தணிந்த 
தன்‌ விளைவு - உன்னிலிருந்து ஜீவ தண்ணீருள்ள நதிகள்‌ புறப்பட்டுப்‌ பிறருக்‌ 
குப்‌ பாய்வதாக இருக்கட்டும்‌.” வேறு விதமாகக்‌ கூறினால்‌, நீ ஒரு அர்த்தமுள்ள 
விதத்தில்‌ (தேவனிடம்‌) வருவதைக்‌ கண்டு கொண்டாய்‌; இப்போது அர்த்தமுள்ள 
விதத்தில்‌ (தேவனுக்காகப்‌) 'போவதைச்‌' செய்‌. உள்ளே வந்து மேய்ச்சலைக்‌ 
கண்டடைந்து அதன்பின்னர்‌ வெளியே போ. 

நான்காம்‌ வசனத்திலுள்ள இந்த நல்ல மேய்ப்பனின்‌ வாக்குத்தத்தத்தில்‌ 
அநேக விசுவாசிகள்‌ பெருத்த ஆறுதலைக்‌ கண்டடைகிறார்கள்‌. “அவன்‌ 
தன்னுடைய ஆடுகளை வெளியே விட்ட பின்பு, அவைகளுக்கு முன்பாக நடந்து 
போகிறான்‌. ஆடுகள்‌ அவன்‌ சத்தத்தை அறிந்திருக்கிறபடியினால்‌ அவனுக்குப்‌ 
பின்‌ சொல்லுகிறது. நமது நல்ல மேய்ப்பன்‌ நமது வாழ்க்கையில்‌ ஒரு புதிய 
காரியத்தைச்‌ செய்ய விரும்பும்‌ காலங்களுமுண்டு (ஏசா. 43:19). நமது விசுவா 
சப்‌ பத்திரிக்கையில்‌, அவர்‌ எழுத விரும்பும்‌ புதிய அத்தியாயத்திற்குள்‌, அவர்‌ 
பின்னே செல்லும்படி அவர்‌ நம்மை அழைக்கிறார்‌. இந்தப்‌ புதிய விசுவாச, 
சேவை பரிணாமத்துக்குள்‌ நுழையுமாறு அவர்‌ நம்மை அழைக்கும்போது, 
நம்மை அவர்‌ அதிகமாக நேசிப்பதால்‌, சில சமயங்களில்‌ குரல்‌ கொடுத்து 
அழைக்கிறார்‌; சில சமயங்களில்‌, தமது அன்பின்‌ மிகுதியால்‌, நம்மைத்‌ 
தூண்டக்‌ கூடிய காரியங்களை ஒழுங்கு செய்து, அவை நம்மைப்‌ பின்னாலி 
ருந்து உதைத்து வெளியே தள்ளிவிடச்‌ செய்கிறார்‌. 

தமது சித்தமென்னும்‌ சுருளில்‌, அவர்‌ நமக்கு ஒரு புதிய இடத்தைக்காட்டும்‌ 
போது, அவர்‌ நமது வாழ்க்கையில்‌ நடப்பிக்க வேண்டிய மூன்று காரியங்க 
ளுண்டு. முதலாவதாக, நம்மைப்‌ பழைய இடத்திலிருந்து வெளியேற்ற 
வேண்டும்‌. நாம்‌ எப்போதும்‌ பாதுகாப்புணர்வுடன்‌ இருக்க விரும்புகிறவர்கள்‌; 
ஆகவே பழைய இடத்தின்‌ பாதுகாப்பை விட்டுவிட நாம்‌ விரும்புவதில்லை. 
அதனால்தான்‌ நம்மை வெளியே வரச்‌ சொல்லி அழைக்கும்‌ அந்தக்‌ குரலுக்கு 
செவிகொடுத்துப்‌ போகுமாறு முன்னால்‌ தள்ளிவிடக்‌ கூடிய தூண்டுதல்களைப்‌ 
பின்னாலிருந்து நம்மை உதைத்து விடப்‌ பண்ணுகிறார்‌. 

இந்தப்‌ புதிய இடத்துக்கு அவர்‌ நம்மை அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ இந்த மாறு 
தல்‌ நடக்கும்‌ வேளையில்‌, அவர்‌ செய்யும்‌ இரண்டாவது வேலை, நமக்கு 


37 


உதவுமாறு, இந்த நேரத்தில்‌ நம்மைத்‌ தாங்கிக்‌ கொள்ளுகிறார்‌. இந்தப்‌ புதிய 
இடத்தில்‌ நம்மைப்‌ பொருத்தி வைக்குமாறு, நம்மில்‌, நமக்காக, நமது மூலம்‌ 
செய்ய விரும்பும்‌ அந்தப்புதிய காரியத்துக்காக நம்மை மூன்றாவதாகச்‌ சரி 
செய்கிறார்‌. 

இஸ்ரவேல்‌ மக்களை எகிப்திலிருந்து வாக்குப்பண்ணப்பட்ட கானான்‌ 
தேசத்துக்குள்‌ அழைத்துச்‌ செல்ல விரும்பியபோது, இந்த மூன்று காரியங்க 
ளும்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளன. மோசே கூறுகிறார்‌, “தாம்‌ நம்‌ 
முடைய பிதாக்களுக்கு ஆணையிட்டுக்‌ கொடுத்த தேசத்துக்கு எங்களை 
அழைத்துக்‌ கொண்டுபோய்‌, அதை நமக்குக்‌ கொடுக்கும்படி எங்களை அவ்‌ 
விடத்திலிருந்து புறப்படப்‌ பண்ணினார்‌ (உபா. 6:23). 

புதிய காரியத்துக்குள்‌, புதிய இடத்துக்குள்‌ முன்னோக்கி அவர்களை வழி 
நடத்திய தேவனுடைய சத்தம்‌, பகலில்‌ மேகஸ்தம்பமாகவும்‌, இரவில்‌ அக்கினி 
ஸ்தம்பமாகவும்‌ காண்பிக்கப்பட்டது. இதுவே, அவர்களுடைய அவிசுவாசமா 
கிய வனாந்தரத்திலிருந்து அவர்களை வாக்குப்‌ பண்ணப்பட்ட தேசத்துக்குள்‌ 
வழி நடத்தியது. அவர்கள்‌ முன்னே செங்கடல்‌, எகிப்திய சேனை, ஒரு புழுதிப்‌ 
படலத்தில்‌ பின்னாலிருந்து அவர்களைத்‌ தாக்க வந்தது. இது உண்மையிலே 
யே, பழைய இடத்திலிருந்து அவர்களை முன்னோக்கிப்‌ போக வைக்குமாறு, 
பின்னாலிருந்து கொடுக்கப்படும்‌ உதையை காண்பிக்கிறது போலிருக்கிறது. 
அதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ அவர்களுக்காக சித்தம்‌ கொண்டிருந்த இடத்துக்கு அவர்‌ 
களைக்‌ கொண்டு வர முடிந்தது. இந்த ஆழமான உருவகத்தின்‌ மூலம்‌ இயேசு 
போதிக்கும்‌ அதே சத்தியத்தின்‌ பழைய ஏற்பாட்டு வடிவம்தான்‌ இது. 

இந்த உருவகத்தை, தியானத்துக்குரிய இன்னொரு விதத்திலும்‌ பிரயோ 
கிக்கலாம்‌. இயேசு தாமே ஆடுகளுக்கு வாசல்‌ எனக்‌ கூறுவதை நாம்‌ கேட்கும்‌ 
போது, அவர்‌ நமது மேய்ப்பன்‌ என்று நாம்‌ அறிந்திருந்தால்‌, வேறு எந்தக்‌ “கள்‌ 
ளனும்‌' (பிரச்சனையும்‌) நமது வாழ்க்கைக்குள்‌ வரமுடியாது; நமது மேய்ப்பனின்‌ 
சரீரத்தின்மீது முதலில்‌ கடந்து வராமல்‌ எதுவும்‌ உள்ளே பிரவேசிக்க முடியாது. 
வியாதி, முடியாமை போன்ற பிரச்சனைகளுள்ள பக்தியுள்ள மக்களுக்கு இது 
ஒரு பெரிய ஆறுதலாக இருக்கும்‌. படுக்கையிலிருக்கும்‌ (சக்கர நாற்காலி) 
நோயாளியாக, நான்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ இந்தக்‌ காரியத்தினால்‌ மிகுந்த ஆறு 
தலடைகிறேன்‌. 

யோபின்‌ புத்தகத்திலிருப்பது போலவே, இந்தப்‌ பிரச்சனைகள்‌ நேரிடை 
யாகத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து வராமலிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ சித்தங்கொண்டு 
அனுமதிக்காமல்‌, அவை நம்மிடம்‌ வந்து சேரவே முடியாது. யோபைத்‌ துன்பு 
றுத்த, சாத்தான்‌ தேவனிடமிருந்து உத்தரவு பெற வேண்டியதிருந்தது; நம்மைத்‌ 
துன்புறுத்தவும்‌ அவன்‌ நமது மேய்ப்பனிடமிருந்து உத்தரவு பெற வேண்டு 
மென்று நான்‌ நம்புகிறேன்‌. ஒரு கள்ளனும்‌, ஒரு பிரச்சனையும்‌ முதலில்‌ அவ 
ரைத்‌ தொடாமல்‌ நம்மை வந்து அடைய முடியாது. 

இந்த ஆழமான உருவகத்தில்‌ இன்னொரு காரியமும்‌ இருக்கிறது. அந்த 
யூத மதத்‌ தலைவர்களிடம்‌ அவர்‌, “திருடன்‌ திருடவும்‌ கொல்லவும்‌ அழிக்க 
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வும்‌ வருகிறானேயன்றி வேறொன்றுக்கும்‌ வரான்‌. நானோ அவைகளுக்கு 
ஜீவன்‌ உண்டாயிருக்கவும்‌ அது பரிபூரணப்படவும்‌ வந்தேன்‌” என்று கூறும்‌ 
போது, தமக்கு முன்னாக வந்தவர்களெல்லாம்‌ கள்ளரும்‌ கொள்ளைக்‌ காரரும்‌ 
என்று கூறும்போது இயேசு என்ன எண்ணுகிறார்‌? (1, 2) ஆட்டுத்‌ தொழுவத்துக்‌ 
குள்‌ வாசல்‌ வழியாய்ப்‌ பிரவேசியாமல்‌, வேறு வழியாய்‌ ஏறுகிறவன்‌ கள்ளனும்‌ 
கொள்ளைக்‌ காரனுமாயிருக்கிறான்‌” என்று அவர்‌ கூறும்போது என்ன எண்ணு 
கிறார்‌? 'கூலியாள்‌' என்று இந்த அதிகாரத்தில்‌ பின்னர்‌ அவர்‌ குறிப்பிடுகிறாரே 
அப்போது அவர்‌ எதைக்‌ கூறுகிறார்‌? 

தேவாலயத்தைச்‌ சுத்திகரிக்கும்போது, அவர்‌, “என்னுடைய வீடு ஜெபவீடு 
என்று எழுதப்பட்டிருக்கிறது. நீங்களோ அதைக்‌ கள்ளர்‌ குகையாக்கினீர்கள்‌” 
(மத்‌. 21:13; மாற்‌. 11:17) என்று கூறியதை நினைவு கூருங்கள்‌. இயேசு இந்த வார்த்‌ 
தைகளைக்‌ கூறி நாற்பது ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்னர்‌, ரோமர்‌ எருசலேமைக்‌ கைப்‌ 
பற்றிய பின்பு, அவர்கள்‌ தேவாலய உண்டியலில்‌, இருந்த அதிக மதிப்புள்ள 
பணத்தைக்‌ கண்டார்கள்‌. மதத்தலைவர்கள்‌, பக்தர்களின்‌ பணத்தைத்‌ தவறா 
கப்‌ பயன்படுத்தியவிதம்‌ அவர்களுக்கு மிகுந்த லாபகரமான தொழிலாக, ஊழல்‌ 
நிறைந்ததாக இருந்தது. ஆகவே, அவர்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட 'கள்ளர்‌', 
'கொள்ளைக்காரர்‌' என்ற பட்டங்கள்‌ சரியானதே. 

அவர்களை அவர்‌, 'கூலிக்காரர்‌' என்றும்‌ கூறினார்‌. இதன்‌ மூலம்‌, அவர்க 
ளுக்கு ஆடுகள்‌ மீது அக்கறையே இல்லையென்பதை அவர்‌ கூறுகிறார்‌. அவர்‌ 
கள்‌ வெறும்‌ கூலிக்கு உழைப்பவர்கள்‌. கீழ்க்கண்ட வாக்கியங்களில்‌ அவர்‌ தமது 
உருவகத்தை மாற்றுவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌, நானே நல்ல மேய்ப்பன்‌. நல்ல 
மேய்ப்பன்‌ ஆடுகளுக்காகத்‌ தன்‌ ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. மேய்ப்பவனாயி 
ராதவனும்‌ ஆடுகள்‌ தனக்குச்‌ சொந்தமல்லாதவனுமான கூலியாள்‌ ஓநாய்‌ வரு 
கிறதைக்‌ கண்டு ஆடுகளை விட்டு ஓடிப்‌ போகிறான்‌. அப்பொழுது ஓநாய்‌ ஆடு 
களைப்‌ பீறி அவைகளைச்‌ சிதறடிக்கும்‌. கூலியாள்‌ கூலிக்காக வேலை செய்கிற 
வனாகையால்‌ ஓடிப்‌ போகிறான்‌. ஆடுகளுக்காக அவன்‌ கவலைப்படான்‌. 
(10:11-13) 

இந்த யூதமதத்‌ தலைவர்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட கடுமையான கண்ட 
னம்‌ இது. அவர்‌ குறிப்பிடும்‌, 'கள்ளர்‌', *கொள்ளைக்காரர்‌' மற்றும்‌ கூலிக்காரர்‌ 
என்பது அனைத்தும்‌ அவர்களையே குறிக்கும்‌. அவர்கள்‌ ஊழல்‌ நிறைந்த மத 
சடங்காசாரங்களின்‌ ஒரு பகுதியாக இருந்து, அதனால்‌ பணக்காரரானார்கள்‌. 
38 வருடம்‌ பெதஸ்தா குளத்தண்டை வியாதியாகப்‌ படுத்திருந்த மனிதனைக்‌ 
குறித்து அவர்களுக்கு எள்ளளவும்‌ கரிசனை இல்லையென்பது தெளிவாகத்‌ 
தெரிந்தது. அவர்கள்‌ அவனுக்காகச்‌ சிறிதளவும்‌ கவலைப்படவில்லை, அவன்‌ 
குணமானதைக்‌ குறித்து அவர்கள்‌ சந்தோஷப்படவுமில்லை. அதுபோலவே, 
இந்தப்‌ பிறவிக்‌ குருடனைக்‌ குறித்தும்‌ அவர்களுக்கு எந்தவித மனதுருக்கமும்‌ 
இல்லை. அவன்‌ இப்பொழுது பார்வையடைந்து விட்டானென்ற அற்புதத்தைக்‌ 
குறித்து அவர்கள்‌ சிறிதளவும்‌ மகிழ்ச்சியடையவில்லை. 

இயேசு இவ்வளவு அதிகமாக நேசித்த இந்த பரிதாபமான மக்களைக்‌ 
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குறித்து அவர்கள்‌ இவ்வளவு கடின இதயத்துடன்‌, மனதுருக்கமே இல்லாமல்‌ 
எப்படி இருக்க முடிந்தது? இதற்குரிய விளக்கம்‌ இங்கேதானிருக்கிறது. அவர்‌ 
கள்‌ ஆட்டுமந்தைக்கு மேய்ப்பரல்ல; அவர்கள்‌ கூலிக்காரர்‌. அதாவது பணத்‌ 
திற்காகப்‌ பணிபுரிந்த மதத்‌ தலைவர்கள்‌; தங்கள்‌ வேலையின்‌ மூலம்‌ கிடைத்த 
இலாபத்தைக்‌ குறியாகக்‌ கொண்டவர்கள்‌. ஆகவே அவர்கள்‌ திருடரும்‌ கொள்‌ 
ளைக்காரருமாவர்‌. அவர்கள்‌ வஞ்சித்துப்‌ பிறரை ஏமாற்றிப்‌ பணம்‌ பறிப்பவர்‌ 
கள்‌. திருநாட்கள்‌, பண்டிகை சமயங்களில்‌, பக்தர்களை, தேவனுடைய மக்களை 
ஒழுங்காக ஏமாற்றி, ஆதாயம்‌ தேடிக்‌ கொண்டவர்கள்‌. 

இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ பிற்பகுதியில்‌, இயேசு, பேதுருவிடம்‌ தாம்‌ நேசிக்‌ 
கும்‌ ஆடுகளை மேய்த்து போஷிப்பதன்‌ மூலம்‌, தம்‌ மீதுள்ள அன்பைக்‌ காண்‌ 
பிக்கச்‌ சொல்லுகிறார்‌. இந்த மதத்‌ தலைவர்கள்‌ ஆடுகளைக்‌ குறித்துக்‌ கவலைப்‌ 
படவே இல்லை. பேதுருவைப்‌ போலவே, அவர்களுக்கும்‌ பொறுப்பளிக்கப்‌ 
பட்டு, அந்த ஆடுகளை மேய்த்துப்‌ போஷிக்கும்‌ பொறுப்புக்கு அழைக்கப்பட்‌ 
டவர்களென எண்ணப்பட்டாலும்‌, அவர்கள்‌ அந்த ஆடுகளையே தோலுரித்து, 
அநியாயமாகப்‌ பயன்படுத்தி தங்களுக்காக இலட்சக்கணக்கான டாலர்களைச்‌ 
சம்பாதித்தனர்‌. 

இவர்களுக்கு நேர்மாறாக, இயேசு, 'நானே' என்ற உரிமைக்‌ குரல்‌ கொடுக்‌ 
கிறார்‌. 'நானே நல்ல மேய்ப்பன்‌' (இதை இருமுறை சொந்தம்‌ கொண்டாடு 
கிறார்‌ நான்‌ ஆடுகளை அறிந்திருக்கிறேன்‌; என்‌ ஆடுகள்‌ என்னை அறிந்திருக்‌ 
கின்றன. பிதா என்னை அறிவார்‌; நான்‌ பிதாவை அறிவேன்‌; ஆடுகளுக்காக 
நான்‌ என்‌ ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. 

ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ போலவே, இயேசு உரிமையுடன்‌, 'பிதாவுக்கும்‌ 
எனக்கும்‌ நெருங்கிய தொடர்பு உண்டு; நான்‌ பிதாவை அறிவேன்‌; பிதா என்னை 
அறிவார்‌. கிணற்றருகில்‌ இருந்த பெண்‌, நிக்கொதெமு, பெதஸ்தா குளத்தருகில்‌ 
படுத்திருந்த மனிதன்‌, பார்வையடைந்த இந்த பிறவிக்‌ குருடன்‌ போன்ற 
என்னுடைய ஆடுகளை நான்‌ அழைக்கிறேன்‌ எனக்‌ கூறுகிறார்‌. “நான்‌ என்‌ 
ஆடுகளை அறிவேன்‌; அவைகள்‌ என்னை அறியும்‌. அவைகள்‌ என்‌ சத்தத்தை 
அறியும்‌. அவைகள்‌ திருடன்‌ அல்லது அந்நியன்‌ சத்தத்துக்கு செவி கொடுப்ப 
தில்லை; அவர்களுக்குப்‌ பின்‌ செல்வதுமில்லை; ஆனால்‌ அவைகள்‌ என்‌ 
சத்தத்தை அறியும்‌; அவைகள்‌ என்னைப்‌ பின்‌ செல்லுகின்றன.” 

இந்த ஆழமான ஆடுபற்றிய உருவகங்களின்‌ சந்தர்ப்பத்தில்‌ இயேசு, 
“இந்தத்‌ தொழுவத்திலல்லாத வேறே ஆடுகளும்‌ எனக்கு உண்டு” என்றும்‌ கூறு 
கிறார்‌. இந்த வசனம்‌ பல்வேறு வகைகளில்‌ வியாக்கியானம்‌ செய்யப்படுவதை 
நான்‌ கேட்டிருக்கிறேன்‌. ஒரு குறிப்பிட்ட இனத்தை உறுப்பினராகக்‌ கொண்ட 
ஒரு சபையில்‌, விசுவாசிகளாக இருக்கும்‌ வேறு இனத்தவரும்‌ உண்டு என்ற 
உண்மையை ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டுமென்பதற்காக இந்த வசனம்‌ மேற்கோள்‌ 
காட்டப்பட்டது. அதுபோன்றே, ஒரு குறிப்பிட்ட வேத சாஸ்திரப்‌ பிரிவினர்‌, இதே 
உண்மையை மன விருப்பமின்றி, தயக்கத்துடன்‌ இந்த வசனத்தை மேற்கோள்‌ 
காட்டி ஏற்றுக்‌ கொண்டதையும்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறேன்‌ - தாங்கள்‌ விசுவா 
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சிப்பது போல விசுவாசிக்காவிட்டாலும்‌, அவர்களும்‌ மந்தையின்‌ ஒரு பகுதி 
யினர்‌ என்று இந்த வசனத்தை மேற்கோள்‌ காட்டி ஏற்றுக்‌ கொண்டனர்‌. 

இயேசு இதன்மூலம்‌ விளக்க விரும்பிய காரியம்‌ அப்போஸ்தலர்‌ நடபடி 
களில்‌ செயல்படுத்திக்‌ காண்பிக்கப்படுகிறது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ இந்த ஆவி 
நிறைந்த வரலாற்றுப்‌ புத்தகத்தில்‌, நீங்கள்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரத்துக்கு வரும்‌ வரை, 
சபையிலுள்ள விசுவாசிகளனைவரும்‌ யூதர்களே. தான்‌ கட்டியெழுப்பப்போகும்‌ 
சபையில்‌, புற ஜாதியாரும்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்படுவார்களென்ற மகிமையான 
அற்புதத்தையே இயேசு, 'இந்தத்‌ தொழுவத்திலல்லாத வேறு ஆடுகளும்‌ 
எனக்கு உண்டு' என்று கூறும்போது விளக்குகிறார்‌. அதாவது யூதரல்லாத மக்க 
ளும்‌ இந்தப்‌ புதிய மந்தையில்‌ பங்கு பெறுவார்களென்பதுதான்‌ இதன்‌ ஆரம்ப 
நிலை விளக்கம்‌. கர்த்தர்‌, பேதுருவுக்கு, இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட ஒரு வெளிப்‌ 
பாடு கொடுக்கிறார்‌; சபையில்‌ புறஜாதியாருக்கு இடமுண்டு என்பதை உறுதிப்‌ 
படுத்த அதை மூன்று முறை காண்பித்து உறுதிப்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 10). 

மேசியாவை நம்பும்‌ ஒரு யூத நற்செய்தியாளர்‌, மிகவும்‌ வல்லமையாக 
வும்‌ துடிப்புடனும்‌ பிரசங்கிக்கக்‌ கூடியவர்‌, அநேக நூறு வேதாகமக்‌ கல்லூரி 
மாணவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்தார்‌. அருமையான அந்தப்‌ பிரசங்கத்துக்குப்‌ பின்‌ 
னர்‌, எங்களில்‌ அநேகர்‌ அவரைப்‌ பாராட்டிக்‌ கொண்டிருந்தபோது, அந்த வேதா 
கம நிறுவனத்தின்‌, மூத்த போதகர்களின்‌ ஒருவர்‌, இவரைப்‌ பார்த்து, நான்‌ இது 
வரை கேட்ட பிரசங்கங்களில்‌, ஒரு யூத கிறிஸ்தவர்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கேட்டது 
இதுவே முதல்‌ முறை” என்றார்‌. அந்த யூதப்‌ பிரசங்கியார்‌ அவரிடம்‌ திரும்பி, 
'நீங்கள்‌ பன்னிரெண்டு அப்போஸ்தலரைப்பற்றி இதுவரை கேள்விப்பட்டதே இல்‌ 
லையா?' என்று கேட்டார்‌. அந்தப்‌ பன்னிரெண்டு அப்போஸ்தலரும்‌ யூதர்தான்‌ 
என்பதை நாம்‌ மறந்துவிடுகிறோம்‌. 

உயிர்த்தெழுந்து ஜீவிக்கும்‌ இயேசுவும்‌ அவருடைய தொண்டர்களும்‌ பிர 
சங்கித்த நற்செய்தி எபிரெய-கிறிஸ்தவ வெளிப்பாடு என, இரு காரணங்களுக் 
காக வர்ணிக்கப்படுகிறது. ஒன்று: இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ தொண்டர்களாக நாம்‌ 
நம்புகின்ற அனைத்துக்‌ காரியங்களும்‌, முதலில்‌ யூதருடைய பழைய ஏற்பாடா 
கவும்‌, அதன்பின்னர்‌ இயேசு வந்ததையும்‌ அவரை நம்புவோருக்கு என்ன நிக 
முமென்பதையும்‌ கூறும்‌ புதிய ஏற்பாடாகவும்‌ இருக்கும்‌ வேதபுத்தகத்தையே 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்டவை. இரண்டு: தங்களை யூதமார்க்கத்தை விட்டு 
வெளியே வரும்படி அழைக்கும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ குரலை அறிந்து, அதைக்‌ கேட்‌ 
கும்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட 'ஆடுகளின்‌' மந்தையாக மாறுமுன்‌, இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
சபை யூத சபையாகவே இருந்தது. 
திரண்ட கருத்து: 

யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌, பத்தாம்‌ அதிகாரத்தின்‌ முதல்‌ 16 வசனங்களின்‌ 
மொத்தக்‌ கருத்து: 

இயேசு யார்‌? இந்த அதிகாரத்தில்‌, அவர்‌ ஆட்டுக்‌ கிடைக்குள்‌ வழி நடத்‌ 
தும்‌ வாசல்‌; இரட்சிப்பைக்‌ கண்டுகொள்ள, ஆடுகள்‌ உட்பிரவேசிக்கக்‌ கூடிய 
ஒரே வாசல்‌ அவரே. இந்தக்‌ கதவின்‌ மூலம்‌, ஆடுகள்‌, ஒரு அர்த்தமுள்ள 
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தொடர்ச்சியான உள்ளே விடுதலையும்‌, கனி நிறைந்த வெளியே செல்லுதலை 
யும்‌ ஆடுகள்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடும்‌. இந்தப்‌ பெரிய அதிகாரத்தில்‌, இயேசு 
யார்‌ என்பது இதுவே. 

விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன? உயிர்த்தெழுந்த ஜீவிக்கும்‌ கிறிஸ்து, இரட்சிப்‌ 
புக்கும்‌, ஆட்டுக்கிடையின்‌ ஆசீர்வாதங்களுக்கும்‌ வழி நடத்தும்‌ வாசல்‌ என்ற 
உணர்வுதான்‌ விசுவாசம்‌. நாம்‌ இரட்சிக்கப்பட்டு, நித்திய ஜீவனை அடைய 
வேண்டுமானால்‌ நாம்‌ இந்த ஒரே வாசல்‌ மூலமாகத்தான்‌ கடந்து செல்ல 
வேண்டுமென்று நம்புவதுதான்‌ விசுவாசம்‌. ஆகவே, அந்நியர்‌, கள்ளர்‌, 
கொள்ளையர்கள்‌ சத்தத்துக்கு செவி கொடுக்க மறுப்பதுதான்‌ விசுவாசம்‌. 

மட்டுமல்ல, விசுவாசமென்பது அவருடைய சத்தத்தைக்‌ கேட்டு, அவரைப்‌ 
பின்‌ செல்லத்‌ தேவையான அர்ப்பணிப்புகளைச்‌ செய்வதாகும்‌. விசுவாசமென்‌ 
பது ஒரு மாற்றத்துக்கு இசைந்து தீர்மானமெடுத்தல்‌, அவர்‌ தனது ஆடுகளை 
அழைத்தால்‌ அவற்றுக்கு முன்னே செல்வாரென்பதையறிந்து, அவரைப்‌ பின்‌ 
செல்லும்போது, அவர்‌ முன்னே செல்லும்‌ அற்புதத்தை உறுதி செய்வது. வேறு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறினால்‌, விசுவாசமென்பது தெய்வீக வழி நடத்துதல்‌, 
(எந்தச்‌ சூழ்நிலையிலும்‌) அந்த தெய்வீக நடத்துதலை நம்பிக்கையோடு 
உணரும்‌ தைரியமே விசுவாசம்‌. 

அதுதான்‌ இயேசு; அதுதான்‌ விசுவாசம்‌; அதுதான்‌ யோவான்‌ சுவிசேஷத்‌ 
தின்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரம்‌, முதல்‌ பதினாறு வசனங்களில்‌ கூறப்பட்டுள்ள 
வாழ்க்கை. 
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அத்தியாயம்‌ ஐந்து 
“பத்திரமான ஆடுகள்‌” 
(யோவான்‌ 10:14-42) 


“நானே நல்ல மேய்ப்பன்‌; என்னை அறிந்திருக்கிறது போலவும்‌ நான்‌ என்‌ 
பிதாவை அறிந்திருக்கிறது போலவும்‌, நான்‌ என்னுடையவைகளை அறிந்தும்‌, 
என்னுடையவைகளால்‌ அறியப்பட்டும்‌ இருக்கிறேன்‌. ஆடுகளுக்காக என்‌ ஜீவ 
னையும்‌ கொடுக்கிறேன்‌. இந்தத்‌ தொழுவத்திலுள்ளவைகள்‌ அல்லாமல்‌ வேறே 
ஆடுகளும்‌ எனக்கு உண்டு. அவைகள்‌ என்‌ சத்தத்துக்குச்‌ செவிகொடுக்கும்‌. 
அப்பொழுது, ஒரே மந்தையும்‌ ஒரே மேய்ப்பனுமாகும்‌. நான்‌ என்‌ தீவனை மறு 
படியும்‌ அடைந்து கொள்ளும்படிக்கு அதைக்‌ கொடுக்கிறபடியால்‌ பிதா என்னில்‌ 
அன்பாயிருக்கிறார்‌. ஒருவனும்‌ அதை என்னிடத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ள 
மாட்டான்‌. நானே அதைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. அதைக்‌ கொடுக்கவும்‌ எனக்கு அதி 
காரம்‌ உண்டு. அதை மறுபடியும்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளவும்‌ எனக்கு அதிகாரம்‌ 
உண்டு. இந்தக்‌ கட்டளையை என்‌ பிதாவினிடத்திலிருந்து நான்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டேன்‌ (14-18). 

அவர்‌ தமது மிக முக்கியமான வேலையை இப்போது தெளிவாக வடிவ 
மைக்கிறார்‌. அவர்‌ பொது ஊழியத்தை மூன்று ஆண்டுகள்‌ செய்த பின்பு, 
ஏற்கெனவே எருசலேமில்‌ இருக்கிறார்‌. இந்த உலகத்தில்‌ அவர்‌ செய்த மிக 
முக்கியமான வேலைக்குப்‌ பின்னணி இந்த இடம்‌ தான்‌. 

இந்த சுவிசேஷத்தைப்‌ பற்றிய எனது அணுகு முறையில்‌ நான்‌ கூறியிருக்‌ 
கிறபடி, யோவான்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ மொத்தம்‌ 21 அதிகாரங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
ஏறத்தாழ இதில்‌ பாதி அதிகாரங்கள்‌ இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையில்‌ கிட்டத்தட்ட 
முதல்‌ 33 வருடங்களில்‌ நடந்த சம்பவங்களைக்‌ குறித்து நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. 
ஆனால்‌ இவை அவருடைய பிறப்பு அல்லது முதல்‌ 33 வருட வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றி ஒன்றையும்‌ கூறவில்லை. ஆனால்‌ அவருடைய வாழ்க்கையின்‌ 
கடைசி 3 வருட வாழ்க்கையைப்‌ பற்றி மட்டும்‌ கூறுகின்றன. பன்னிரெண்டா 
வது அதிகாரத்தை நாம்‌ வாசிக்கும்போது அவரது முதல்‌ 33 வருட 
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வாழ்க்கையும்‌, 3 வருட பொது ஊழியம்‌ உட்பட எல்லாமே வாழ்ந்து முடிந்து 
விட்ட கதையாக உள்ளது. மற்ற அதிகாரங்கள்‌ யாவும்‌ இந்த சுவிசேஷத்தின்‌ 
ஏறத்தாழ பாதிப்பகுதி அவரது வாழ்க்கையின்‌ கடைசி வாரத்தில்‌ நிகழ்ந்த 
வற்றை மட்டுமே வர்ணிக்கின்றன. 

நான்கு சுவிசேஷங்களிலும்‌ மொத்தம்‌ 89 அதிகாரங்கள்‌ உள்ளன. இவற்‌ 
றில்‌ 4 அதிகாரங்கள்‌ மட்டுமே இவரது பிறப்பையும்‌ இவரது முதல்‌ 30 வருட 
வாழ்க்கையையும்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றன. 85 அதிகாரங்கள்‌ இவரது வாழ்க்கை 
யின்‌ கடைசி 3 வருடங்கள்‌ மீதே கருத்தைச்‌ செலுத்துகின்றன. 27 அதிகாரங்‌ 
கள்‌ அவருடைய வாழ்க்கையின்‌ கடைசி வாரத்தைப்‌ பற்றி மட்டும்‌ 
கூறுகின்றன. அவருடைய வாழ்க்கையின்‌ அந்த இறுதி வாரம்‌ ஏன்‌ அவ்வளவு 
முக்கியமானது? பூமியில்‌ வாழ்ந்த அனைவரிலும்‌ முக்கியமான வாழ்க்கையின்‌ 
கடைசி வாரத்தின்‌ வர்ணனை, அவருடைய வாழ்க்கை வரலாற்றில்‌ பாதிப்‌ 
பாகமாக இருப்பதற்கு ஓர்‌ காரணமுண்டு - ஏனெனில்‌, இந்த அதிகாரங்களும்‌ 
வசனங்களும்‌ நமது இரட்சிப்புக்காக, அவர்‌ மரித்து மீண்டும்‌ எழுந்த அற்புதத்‌ 
தைக்‌ குறிக்கின்றன. அவருடைய மரணமும்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ பொதுவாக முழு 
உலகின்‌ பாவ மன்னிப்புக்காகவும்‌ குறிப்பாக, உங்களுடைய, என்னுடைய பாவத்‌ 
திற்காகவும்‌ செய்யப்பட்டன. 

இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்களாக, நாம்‌ சுவிசேஷத்தை முழு உலகுக்கும்‌ 
அறிவிக்கும்படிக்‌ கட்டளைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. எல்லா சுவிசேஷங்களின்‌ முடி 
விலும்‌, அப்போஸ்தலர்‌ நடபடிகளின்‌ ஆரம்பத்திலும்‌, நாம்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்கும்போது, இயேசுவுக்காக எல்லா தேசங்களிலும்‌ சீஷர்களை உண்‌ 
டாக்க வேண்டும்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளதைக்‌ காண்கிறோம்‌. இந்த மாபெரும்‌ 
கட்டளையை நாம்‌ முக்கியமானதாகப்‌ பொருட்படுத்தி செயல்பட வேண்டுமென்‌ 
றால்‌ நாம்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிறருக்குக்‌ கூற முற்படுமுன்‌, சுவிசேஷம்‌ என்றால்‌ 
என்ன என்பதை சரியாக அறிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. 

பவுல்‌ கொரிந்தியருக்கு எழுதிய முதலாம்‌ நிருபத்தில்‌, 'சுவிசேஷம்‌' என்ற 
இந்த வார்த்தைக்கு ஓர்‌ தெளிவான வரையறை கொடுக்கிறார்‌. ஒரு சராசரி போத 
கர்‌, தனது சபையாருக்கு எழுதுவதற்குத்‌ தாளும்‌ பென்சிலும்‌ கொடுத்து, 'நாம்‌ 
உலகிற்குப்‌ போதிக்குமாறு நமக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்டுள்ள சுவிசேஷம்‌ 
என்றால்‌ என்ன, உன்னுடைய விடையை அதற்குப்‌ பொருத்தமான வேத வச 
னங்களோடு எழுதுக என்று கூறினால்‌, அது ஒரு விதமான மனக்குழப்பத்தை 
உண்டாக்கும்‌ என்று நான்‌ எண்ணுகிறேன்‌. 

கொரிந்தியருக்கு எழுதின முதலாம்‌ நிருபத்திலுள்ள 15ஆம்‌ அதிகாரத்தின்‌ 
முதல்‌ 4 வசனங்களில்‌, இந்தப்‌ போதகரின்‌ கேள்விக்குப்‌ பதிலை பவுல்‌ கூறுகி 
றார்‌. அந்நிருபத்தை அவர்‌ முடிக்கும்போது, பவுல்‌ முக்கியமாக எழுதுவது, 'நான்‌ 
கொரிந்துவுக்கு வந்தபோது, உங்களுக்குப்‌ பிரசங்கித்த சுவிசேஷம்‌ இன்ன 
தென்று உங்களுக்கு நினைவுபடுத்த விரும்புகிறேன்‌. நான்‌ பிரசங்கித்ததும்‌ இது 
தான்‌. நீங்கள்‌ விசுவாசித்ததும்‌ இதுதான்‌. உங்களை இரட்சித்ததும்‌ இதுதான்‌. 
நீங்கள்‌ நிற்கும்‌ அஸ்திபாரமும்‌ இதுதான்‌. நீங்கள்‌ வேறு எதையாவது நம்பி, வேறு 
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எதன்‌ மீதாவது நின்றால்‌, நஷ்டமடைவீர்கள்‌. இதோ, சுவிசேஷச்‌ செய்தி: வேத 
வாக்கியங்களின்படி இயேசு கிறிஸ்து நமது பாவங்களுக்காக மரித்தார்‌. வேத 
வாக்கியங்களின்படி அவர்‌ மரித்தோரிலிருந்து எழுந்தார்‌. 

குறிப்பாக, தெளிவாக, சரியாக, எளிமையாக, முழு உலகத்திற்கும்‌ நாம்‌ 
அறிவிக்க வேண்டிய சுவிசேஷம்‌ இதுதான்‌. சுவிசேஷம்‌ என்றால்‌ என்ன என்ற 
தெளிவான அறிவு நமக்குக்‌ கிடைத்தவுடன்‌, அவருடைய வாழ்க்கையில்‌ கடைசி 
வாரம்‌ ஏன்‌ அவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தது என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்‌ 
ளுகிறோம்‌. “என்‌ ஜீவனை நான்‌ கொடுக்கிறேன்‌; அதை மறுபடியும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்வதற்காக. ஆகவே பிதா என்னில்‌ பிரியமாயிருக்கிறார்‌. அதை ஒருவ 
னும்‌ என்னிடத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்வதில்லை. நான்‌ என்‌ விருப்பப்படியே 
அதை கொடுக்கிறேன்‌,” எனக்‌ கூறும்போது, நமக்காக எதைச்‌ செய்கிறாரென்‌ 
பதை அறிந்து கொள்ளுகிறோம்‌. இந்த சுவிசேஷம்‌ முழுவதும்‌, இயேசு எதை 
யாவது ஒன்றைத்‌ தாமாகவே செய்ததாக ஒருபொழுதும்‌ உரிமை பாராட்டவில்‌ 
லை. இயேசு கூறுகிறபடி அவர்‌ தாமாக எதையும்‌ செய்கிறதில்லை. பிதாவான 
வரே எல்லாவற்றையும்‌ அவரிலும்‌ அவர்‌ மூலமாயும்‌ செய்கிறார்‌. இயேசு பேசும்‌ 
ஒவ்வொரு வார்த்தையின்‌ மூலாதாரம்‌, சக்தி, நோக்கம்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ செய்‌ 
யும்‌ கிரியைகள்‌ அனைத்துக்கும்‌ காரணம்‌ பிதாவே. இயேசு செய்யும்‌ அனைத்‌ 
தையும்‌, உண்மையில்‌, இயேசு செய்த யாவையும்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறவர்‌ 
பிதா ஒருவரே. 

இங்கு, இந்த உரிமைக்கு ஒரு விதிவிலக்கை நாம்‌ காண்கிறோம்‌. இந்த 
ஒரு தடவைதான்‌ அவர்‌ தானாக எதையோ செய்யப்‌ போவதாகக்‌ கூறுகிறார்‌. 
அவர்‌, “நான்‌ என்‌ ஜீவனை மறுபடியும்‌ அடைந்து கொள்ளும்படிக்கு அதைக்‌ 
கொடுக்கிறபடியினால்‌ பிதா என்னில்‌ அன்பாயிருக்கிறார்‌. ஒருவனும்‌ அதை 
என்னிடத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ள மாட்டான்‌. நானே அதைக்‌ கொடுக்கி 
றேன்‌; அதைக்‌ கொடுக்கவும்‌ எனக்கு அதிகாரம்‌ உண்டு. அதை மறுபடியும்‌ எடுத்‌ 
துக்‌ கொள்ளவும்‌ எனக்கு அதிகாரம்‌ உண்டு” என்று கூறியபின்‌, “இந்தக்‌ கட்ட 
ளையை என்‌ பிதாவினிடத்தில்‌ பெற்றுக்கொண்டேன்‌” என்று தொடர்ந்து கூறு 
கிறார்‌. ஆகவே இங்கும்கூட, அவர்‌ எதையாவது பிதாவை விட்டுப்‌ பிரிந்து 
நின்று, தனித்துச்‌ செய்வதாகக்‌ கூறவில்லை. முதலில்‌ அவ்வாறு கூறுவதைப்‌ 
போலத்‌ தோன்றுகிறது. அவர்‌ பிதாவிடமிருந்து ஒரு கட்டளைப்‌ பெற்றிருக்கி 
றார்‌. மரிப்பதற்கும்‌, மரித்தோரிலிருந்து மீண்டும்‌ எழுப்பப்படவும்‌ பிதாவினிடத்‌ 
திலிருந்து அதிகாரத்தை அவர்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 

இந்த அதிகாரத்தின்‌ பின்‌ பகுதியில்‌, அவரும்‌, அவரது பிதாவும்‌ ஒன்றாயி 
ருப்பதாக அவர்‌ கூறுகிறார்‌ (30). அதாவது, அவரது தன்மை, அவரது வார்த்தை 
மற்றும்‌ செயல்கள்‌ அனைத்தும்‌ பிதாவோடு அவர்‌ ஒன்றித்து இருப்பதினால்‌ 
வெளிப்படுபவையாகும்‌. விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன, என்று நாம்‌ சிந்தித்துக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ இந்த வேளையில்‌, நமக்கு இது பரவசமூட்டும்‌ ஓர்‌ காரிய 
மாகும்‌. 


மேலறையில்‌ அவர்‌ தமது சீஷர்களுக்குப்‌ போதித்துக்‌ கொண்டிருந்த 
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போது, தமது மரணம்‌, உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவற்றைக்‌ குறித்துப்‌ பேசின பின்பு 
அவர்‌ தமது பிதாவோடு தாம்‌ ஒன்றித்து இருப்பதைப்‌ போலவே அவர்களும்‌ 
தம்மோடு ஒன்றித்து இருப்பார்கள்‌ என்பதை வலியுறுத்திக்‌ கூறினார்‌ (14:20-24). 
உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவானவர்‌, முன்பு போலவே இன்றும்‌ தமது பிதாவோடு 
ஒன்றாக வாழுகிறார்‌. அவரோடுகூட நாமும்‌ இணைந்து கொள்ளக்‌ கூடுமென்‌ 
பது எத்தனை அற்புதமான ஓர்‌ அறைகூவல்‌! 

இந்தப்‌ போதனையின்‌ வேளையில்‌, அவர்‌ அப்போஸ்தலருக்கு ஓர்‌ அற்‌ 
புதமான வாக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. அவர்‌ தமது பிதாவோடு ஒன்றாயிருக்கிறதைப்‌ 
போல, அப்போஸ்தலரும்‌ பரிசுத்தாவியோடு ஒன்றித்து இருந்தால்‌, தாம்‌ செய்‌ 
ததைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியக்‌ காரியங்களை அவர்களால்‌ செய்ய முடியும்‌ என 
இயேசு கூறினார்‌. சீஷர்கள்‌ செய்யப்போகும்‌ அற்புதங்கள்‌ எண்ணிக்கையில்‌ 
கூடுதலாக இருக்குமென்று அவர்‌ கூறியிருப்பாரே தவிர, அற்புதங்களின்‌ தரம்‌ 
வித்தியாசமாக இருக்குமென்று கூறியிருக்க மாட்டார்‌. இனி அவரது சிறப்பான 
போதனைகள்‌ அடங்கிய அதிகாரங்களை ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து இதைவிட ஆழ 
மாகப்‌ படிக்கும்போது அவர்‌ அதில்‌ முக்கியமாக வலியுறுத்துவது, அவர்‌ பிதா 
வோடு ஒன்றித்து இருந்ததினால்‌ மட்டுமே தம்மால்‌ தேவனுடைய வார்த்தையை 
பேசி தேவனுடைய கிரியைகளைச்‌ செய்ய முடிந்தது. சீஷர்கள்‌ பரிசுத்த ஆவி 
யோடு ஒன்றித்து இருந்தால்‌, கர்த்தரும்‌ இரட்சகருமாகிய அவருடைய வார்த்‌ 
தையும்‌ கிரியைகளும்‌ இவர்கள்‌ மூலமாகப்‌ பூமியில்‌ நிறைவேற்றப்படும்‌. 

இப்பகுதியில்‌, அவர்‌ தம்முடைய மரணம்‌, உயிர்த்தெழுதலைக்‌ குறித்துப்‌ 
பேசுகிறார்‌. இயேசு நிக்கொதேமுவுடன்‌ உறுதியாகப்‌ பேசும்போது கூறியதாவது: 
தாம்‌ சிலுவையில்‌ மரிப்பது ஒன்றே தேவனுடைய இரட்சிப்புக்கு ஒரே வழி 
என்றும்‌ தாம்‌ ஒருவர்‌ மட்டுமே தேவனால்‌ அனுப்பப்பட்ட இரட்சகர்‌ என்றும்‌ 
கூறினார்‌. இப்பகுதியில்‌, “என்‌ மரணம்‌ ஏற்படும்போது ரோம ராஜ்ஜியத்தை 
எதிர்த்த மற்ற மக்கள்‌ இழுத்து வரப்பட்டு சிலுவையிலறையப்பட்டதைப்‌ போல 
நானும்‌ சும்மா சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டேன்‌” என்று நினைக்க வேண்டாம்‌. 
ஒருவனும்‌ என்‌ ஜீவனை என்னிடத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ கொள்ளமாட்டான்‌. நானே 
என்‌ சுய சித்தத்தோடு அதைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. மீண்டும்‌ என்‌ சித்தப்படி அதைத்‌ 
திரும்பவும்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளுவேன்‌” எனக்‌ கூறினார்‌. 

“இந்த வசனங்களினிமித்தம்‌ யூதருக்குள்ளே மறுபடியும்‌ பிரிவினை உண்‌ 
டாயிற்று. அவர்களில்‌ அநேகர்‌: இவன்‌ பிசாசு பிடித்தவன, பயித்தியக்காரன்‌. 
ஏன்‌ இவனுக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறீர்கள்‌? என்றார்கள்‌. வேறு சிலர்‌: இவைகள்‌ 
பிசாசு பிடித்தவனுடைய வசனங்களல்லவே. குருடருடைய கண்களைப்‌ பிசாசு 
திறக்கக்‌ கூடுமோ?” என்றார்கள்‌(10:19-21. இந்த வசனங்களை வாசிக்கும்போது 
நாம்‌ ஆச்சரியப்படத்‌ தேவையில்லை. 

இங்கு பத்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அந்தப்‌ பொருள்‌ இப்போது மாறுகிறது. இரு 
பத்திரண்டாம்‌ வசனத்தில்‌ புதிய பகுதி ஆரம்பமாகிறது. இங்கு விவரிக்கப்பட்ட 
காரியம்‌ நடைபெறுமுன்‌ மாதங்கள்‌ கடந்துவிட்டன. “எருசலேமில்‌ தேவாலயப்‌ 
பிரதிஷ்டைப்‌ பண்டிகை வந்தது. மாரி காலமுமாயிருந்தது. இயேசு தேவால 
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யத்திலே சாலொமோனுடைய மண்டபத்தில்‌ உலாவிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 
அப்பொழுது யூதர்கள்‌ அவரைச்‌ சூழ்ந்து கொண்டு, எது வரைக்கும்‌ எங்கள்‌ 
ஆத்துமாவுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ உண்டாக்குவீர்‌. நீர்‌ கிறிஸ்துவினால்‌ எங்களுக்குத்‌ 
தெளிவாய்ச்‌ சொல்லும்‌” என்றார்கள்‌. 

இயேசு அவர்களுக்குப்‌ பிரதியுத்தரமாக: அதை உங்களுக்குச்‌ சொன்னேன்‌, 
நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கவில்லை. என்‌ பிதாவின்‌ நாமத்தினாலே நான்‌ செய்கிற கிரி 
யைகளே என்னைக்‌ குறித்துச்‌ சாட்சிக்‌ கொடுக்கிறது. ஆனாலும்‌ நான்‌ உங்க 
ளுக்குச்‌ சொன்னபடியே நீங்கள்‌ என்‌ மந்தையின்‌ ஆடுகளாயிராதபடியினால்‌ 
விசுவாசியாமலிருக்கிறீர்கள்‌. என்‌ ஆடுகள்‌ என்‌ சத்தத்திற்குச்‌ செவிகொடுக்கி 
றது. நான்‌ அவைகளை அறிந்திருக்கிறேன்‌; அவைகள்‌ எனக்குப்‌ பின்‌ செல்லுகி 
றது. நான்‌ அவைகளுக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. அவைகள்‌ 
ஒருக்காலும்‌ கெட்டுப்‌ போவதில்லை. அவைகளை எனக்குத்‌ தந்த என்‌ பிதா 
எல்லாரிலும்‌ பெரியவராயிருக்கிறார்‌. அவைகளை என்‌ பிதாவின்‌ கையிலிருந்து 
பறித்துக்‌ கொள்ள ஒருவனாலும்‌ கூடாது. நானும்‌ பிதாவும்‌ ஒன்றாயிருக்கிறோம்‌ 
என்றான்‌” (22-30). 

அப்பொழுது யூதர்கள்‌ மறுபடியும்‌ அவர்மேல்‌ கல்லெறியும்படி கல்லுகளை 
எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. இயேசு அவர்களை நோக்கி: நான்‌ என்‌ பிதாவினாலே 
அநேக நற்கிரியைகளை உங்களுக்குக்‌ காண்பித்தேன்‌. அவைகளில்‌ எந்தக்‌ கிரி 
யையினிமித்தம்‌ என்மேல்‌ கல்லெறிகிறீர்கள்‌?' என்றார்‌. யூதர்கள்‌ அவருக்குப்‌ 
பிரதியுத்தரமாக, நற்கிரியையினிமித்தம்‌ நாங்கள்‌ உன்மேல்‌ கல்லெறிகிறதில்லை. 
இவ்விதமாகத்‌ தேவ தூஷணம்‌ சொல்லுகிறபடியினால்‌ உன்மேல்‌ கல்லெறிகி 
றோம்‌ என்றார்கள்‌” (10:31-33). 

இந்தச்‌ சுவிசேஷத்தை வாசிக்கும்போது, இயேசு யார்‌ என்பதைக்‌ கவனிக்‌ 
கத்‌ தவறாதீர்கள்‌. அநேக பகுதிகளில்‌ அவர்‌ மேசியா என்பது மிகத்‌ தெளிவா 
கத்‌ தெரிகிறது. இந்தப்‌ பகுதியைப்‌ போல்‌ இன்னும்‌ அநேகப்‌ பகுதிகளில்‌ அவர்‌ 
தேவனென்று தெளிவுபடுத்தப்பட்டுள்ளது. ஏதோ தேவத்துவம்‌ உடையவர்‌ அல்‌ 
லது தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பது மட்டுமல்ல; அவரே தேவனாக இருக்கி 
றார்‌. அவர்‌ தேவத்துவத்தின்‌ உண்மையான பகுதி. அவர்‌ குமாரனாகவும்‌, தேவன்‌ 
பிதாவாகவும்‌ இருக்கின்றனர்‌. இவர்கள்‌ இருவரும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரோடு 
திரித்துவ தேவனாக, - பிதா, குமாரன்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ - என ஒன்றாயி 
ருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ மூவருமே தேவன்‌. 

இத்திரித்துவ தேவன்‌ வேதாகமம்‌ முழுவதும்‌ சித்தரிக்கப்பட்டுள்ளார்‌. உதா 
ரணமாக, வேதாகமத்தின்‌ முதல்‌ அதிகாரத்திலேயே தேவனைக்‌ குறிக்கும்‌ 
வார்த்தை பன்மையிலேயே எழுதப்பட்டுள்ளது. “நமது சாயலாக மனிதனை உரு 
வாக்குவோம்‌' எனக்‌ கூறியதாக வாசிக்கிறோம்‌. சிருஷ்டிப்பின்‌ வரலாற்றைக்‌ 
கவனமாக வாசித்தால்‌, சிருஷ்டிப்பில்‌, பிதா மற்றும்‌ பரிசுத்தாவியின்‌ பிரசன்‌ 
னம்‌ அங்கு இருந்தது குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. ஏனெனில்‌ தேவனைக்‌ குறிக்கும்‌ 
வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ பன்மையிலேயே உள்ளன. (மனிதனை நமது சாயலில்‌ 
உண்டாக்குவோம்‌ போன்றவை. சிருஷ்டிப்பின்போது ஆவியானவர்‌ ஜலத்தின்‌ 


47 


மேல்‌ அசைவாடிக்‌ கொண்டிருந்தாரென வாசிக்கிறோம்‌. இந்த சுவிசேஷத்தில்‌ 
நமது ஆண்டவர்‌ ஏறெடுத்த மகிமையான ஜெபத்தில்‌, உலகம்‌ உண்டாவதற்கு 
முன்னே உம்மிடத்தில்‌ எனக்கு உண்டாயிருந்த மகிமையினாலே இப்பொழுது 
நீர்‌ என்னை உம்மிடத்தில்‌ மகிமைப்படுத்தும்‌” என ஜெபிக்கிறார்‌. ஆகவே உல 
கம்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டபோது பிதாவோடும்‌ பரிசுத்தாவியோடும்‌ குமாரனும்‌ 
இருந்தார்‌ என்று நாம்‌ அறிகிறோம்‌. 

“எவ்வளவு காலம்‌ எங்களை சந்தேகப்படவைப்பீர்‌? நீர்‌ மேசியாவானால்‌ 
அதை எங்களுக்குத்‌ தெளிவாகச்‌ சொல்லும்‌” என்று அவர்கள்‌ கேட்டபோது, 
இந்த சம்பாஷணை மீண்டும்‌ தொடருகிறது. தாம்‌ ஏற்கெனவே இந்தக்‌ கேள்வி 
களுக்குத்‌ தெளிவாகப்‌ பதிலளித்துவிட்டதாக அவர்‌ சுட்டிக்‌ காண்பித்தாலும்‌, 
அவர்கள்‌ அதை நம்பவில்லை. 

எட்டாவது அதிகாரத்தின்‌ முடிவில்‌, இயேசு தம்மைத்தேவன்‌ என்று உரிமை 
பாராட்டுவதைக்‌ குறித்து அந்த மதத்தலைவர்களுக்கு எந்தவொரு சந்தேகமு 
மில்லை. அந்தத்‌ தேவ தூஷணத்துக்காக அவர்கள்‌ அவர்மீது கல்லெறிய முயன்‌ 
றார்கள்‌. அவர்‌ என்ன உரிமை பாராட்டுகிறாரென்று அவர்கள்‌ நன்றாக அறிந்‌ 
திருந்தனர்‌. இந்தப்‌ பகுதியிலும்‌ இயேசு பாராட்டும்‌ அதே உரிமையை நாம்‌ காண்‌ 
கிறோம்‌. “அப்பொழுது யூதர்கள்‌ மறுபடியும்‌ அவர்‌ மேல்‌ கல்லெறியும்படி கல்‌ 
லுகளை எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌”. யோவான்‌ 'மறுபடியும்‌' என்று ஏன்‌ கூறுகி 
றார்‌? ஏனெனில்‌ எட்டாவது அதிகாரத்தின்‌ இறுதியிலும்‌ அவர்கள்‌ இதே வித 
மாகக்‌ கல்லெறிய இருந்தனர்‌. இந்த யோவான்‌ சுவிசேஷம்‌ முழுவதிலும்‌ தேவ 
னுடைய தெய்வீக வல்லமையைப்‌ பற்றிக்‌ காண்கிறோம்‌. ஆறாவது அதிகாரத்‌ 
தில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியத்தின்‌ தெய்வீகத்‌ தன்மையைக்‌ கூறுகிறார்‌. “பிதாவான 
வர்‌ அவருக்குக்‌ கொடுக்கிற யாவும்‌ அவரிடத்தில்‌ வரும்‌. அவரை அனுப்பின 
பிதாவானவர்‌ ஒருவனை இழுத்துக்‌ கொள்ளாவிட்டால்‌ அவன்‌ அவரிடத்தில்‌ 
வரமாட்டான்‌. பிதா ஒருவனை இழுத்து, அவன்‌ அவரிடத்தில்‌ வந்தால்‌, அவர்‌ 
அவனைப்‌ புறம்பே தளளுவதில்லை (6:37-47). 

அவருடைய கிரியையைக்‌ குறித்து அவர்கள்‌ கேட்டபோது, அவர்‌ கூறிய 
பதில்‌: 'இதுதான்‌ நான்‌ நாள்‌ முழுவதும்‌ செய்யும்‌ வேலை. நான்‌ இந்த உலகத்‌ 
தின்‌ வழியாகக்‌ கடந்து செல்லுகிறேன்‌. அப்படிப்‌ போகும்போது ஆவியாயும்‌ 
ஜீவனாயும்‌ உள்ள இந்த வார்த்தைகளைக்‌ கூறுகிறேன்‌. நான்‌ இந்த வார்த்தை 
களைப்‌ பேசும்போது எனக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட என்‌ ஆடுகள்‌ பிதாவிலும்‌ பரி 
சுத்தாவியாலும்‌ என்னிடமாக இழுக்கப்படுகிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ என்‌ சத்தத்தைக்‌ 
கேட்டு உடனே வருகிறார்கள்‌. அவ்வாறு அவர்கள்‌ வரும்போது நான்‌ அவர்க 
ளைப்‌ புறம்பே தள்ளுவதில்லை.' 

ஐந்தாம்‌ அதிகாரத்தில்‌ அவர்‌ 'என்னை விசுவாசிக்கும்படியான சாட்சி உங்‌ 
களுக்குப்‌ போதுமான அளவு இருக்கிறது. என்னை விசுவாசிக்க உங்களுக்கு 
விருப்பமில்லாதபடியினால்தான்‌ நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கவில்லை' என்றார்‌. பத்தாம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌, அவர்கள்‌ தம்மை விசுவாசியாமலிருக்க வேறு ஒரு காரணத்தை 
அவர்‌ இங்கு கூறுகிறார்‌. “நீங்கள்‌ என்‌ ஆடுகளாயிராதபடியினால்‌ என்னை விசு 
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வாசிக்கவில்லை. என்‌ ஆடுகள்‌ என்‌ சத்தத்துக்குச்‌ செவிகொடுக்கிறது. நான்‌ 
அவைகளை அறிந்திருக்கிறேன்‌. அவைகள்‌ என்னை அறிந்திருக்கின்றன. அவை 
கள்‌ எனக்குப்‌ பின்‌ செல்லுகின்றன. நான்‌ அவைகளுக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ 
கொடுக்கிறேன்‌. அவைகள்‌ ஒரு நாளும்‌ மாண்டு போவதில்லை.” அவருடைய 
ஆடுகளின்‌ குண நலன்கள்‌ இதுவே. ஆகவே அவர்‌ யூதரிடம்‌, “நீங்கள்‌ என்‌ 
ஆடுகளாயிராதபடியினால்‌ என்னை நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கவில்லை” என்று கூறு 
கிறார்‌. 

அவர்‌ தமது ஆடுகளுக்காக நித்திய ஜீவனைக்‌ கொடுக்கும்போது அவை 
கள்‌ ஒருபோதும்‌ கெட்டுப்போவதில்லை. ஒரு முறை இரட்சிக்கப்பட்டபின்‌ 
அதை அவர்கள்‌ இழக்கக்‌ கூடுமா? இந்தக்‌ கேள்விக்கு இயேசு தரும்‌ பதிலின்‌ 
திரண்ட சுருக்கம்‌: “நீங்கள்‌ என்‌ ஆடுகளில்‌ ஒன்றாக இருந்தால்‌ அது பிதாவா 
னவர்‌ உங்களை இழுத்து எனக்குத்‌ தந்துவிட்டதினாலேயே அப்படியானது. உங்‌ 
களுக்குப்‌ பின்னாலிருந்து உங்களை என்னிடத்திற்கு வழிநடத்தினவர்‌ பிதாவா 
னவரே ஆவார்‌. நீங்கள்‌ என்னிடத்திற்கு வந்து இரட்சிக்கப்பட்டதனால்‌ பிதா 
மகிமைப்படுகிறார்‌ (28-30). நாம்‌ விசுவாசித்து இரட்சிக்கப்படும்போது நடப்பது 
இதுவே. 

இந்த அருமையான உருவகத்தைத்‌ தொடர்ந்து அர்த்தமுள்ள இந்த வார்த்‌ 
தைகளை அவர்‌ கூறுகிறார்‌: “என்‌ ஆடுகள்‌ என்‌ சத்தத்திற்குச்‌ செவிகொடுக்கி 
றது; நான்‌ அவைகளை அறிந்திருக்கிறேன்‌. அவைகள்‌ எனக்குப்‌ பின்‌ செல்லுகி 
ன்றன. நான்‌ அவைகளுக்கு நித்திய ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிறேன்‌. அவைகள்‌ 
ஒருக்காலும்‌ கெட்டுப்போவதில்லை. ஒருவனும்‌ அவைகளை என்‌ கையிலிருந்து 
பறித்துக்‌ கொள்வதுமில்லை. அவைகளை எனக்குத்‌ தந்த என்‌ பிதா எல்லாரி 
லும்‌ பெரியவராயிருக்கிறார்‌. அவைகளை என்‌ பிதாவின்‌ கையிலிருந்து பறித்‌ 
துக்‌ கொள்ள ஒருவனாலும்‌ கூடாது. நானும்‌ பிதாவும்‌ ஒன்றாயிருக்கிறோம்‌ 
(27-30). நாம்‌ இரட்சிப்பை உண்மையாகப்‌ புரிந்து கொள்ளும்போது, அவர்‌ 
நம்மைப்‌ பற்றிப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 

எங்கள்‌ குழந்தைகள்‌ சிறியவர்களாக இருக்கும்போது, நாங்கள்‌ ஒரு கடற்‌ 
கரை இருந்த பட்டணத்தில்‌ வசித்து வந்தோம்‌. நான்‌ அடிக்கடி அவர்களைக்‌ 
கடற்கரைக்குச்‌ கூட்டிச்‌ செல்லுவேன்‌. எனது மகன்களில்‌ ஒருவன்‌ சிறுவனாயி 
ருக்கும்போது, ஒரு விசை நாங்கள்‌ கடற்கரைக்குச்‌ சென்றோம்‌. அப்போது 
அலைகள்‌ மிக பலமாக வந்து கரையில்‌ மோதிக்‌ கொண்டிருந்தன. நாங்கள்‌ 
தண்ணீரில்‌ இறங்கியபோது நான்‌ என்‌ மகனுடைய கரத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள 
விரும்பினேன்‌. ஆனால்‌ அவனோ, தானே என்‌ கரத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள 
விரும்புவதாகக்‌ கூறினான்‌. ஆகவே அவன்‌ என்‌ கரத்தைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள 
அனுமதித்தேன்‌. முதல்‌ அலை அவனைக்‌ கீழே தள்ளியது. அவன்‌ இருமிக்‌ 
கொண்டு எழுந்தபோது, உப்பு நீரை உமிழ்ந்துகொண்டு, என்னைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டு, 'அப்பா, இந்த முறை நீங்கள்‌ என்‌ கையைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளுங்‌ 
கள்‌!" என்றான்‌. அவன்‌ என்‌ கரத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளுவதை விட நான்‌ அவன்‌ 
கரத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வது மிகவும்‌ நல்லது, பாதுகாப்பானது என்பதை என்‌ 
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சிறிய மகன்‌ உணர்ந்து கொண்டான்‌. இரட்சிப்பும்‌ அந்த இரட்சிப்பின்‌ பாதுகாப்‌ 
பும்‌ நமது மேய்ப்பனை நாம்‌ பற்றிக்‌ கொள்வதால்‌ அல்ல; அவர்‌ நம்மைப்‌ பற்‌ 
றிக்‌ கொண்டிருப்பதனால்தான்‌ என்பதே நற்செய்தி. இதைத்தான்‌ இயேசு இங்கு 
கற்றுத்‌ தருகிறார்‌. 

இந்த வசனங்களில்‌ நமதாண்டவர்‌ இன்னொரு ஆட்டு உருவகத்தை நமக்‌ 
குத்‌ தருகிறார்‌. அவரது ஆடுகள்‌ அவரது கரத்திலேயே இருப்பதாக அவர்‌ கூறு 
கிறார்‌. அவரது திறந்த கரத்தில்‌ ஒரு ஆட்டை (அதாவது நீங்களும்‌ நானும்‌) 
தமது உள்ளங்கையில்‌ அவர்‌ வைத்திருப்பதை எண்ணிப்பாருங்கள்‌. இப்போது, 
“அவைகளை ஒருவனும்‌ என்‌ கையிலிருந்து பறித்துக்‌ கொள்ள முடியாது” என 
அவர்‌ கூறிய வாக்குத்தத்தத்தை எண்ணிப்‌ பாருங்கள்‌. 

நீங்கள்‌ ஒருவேளை இவ்வாறு எண்ணலாம்‌ - அந்த ஆடு தனது சுதந்திர 
உணர்வை செயல்படுத்தி வேண்டுமென்றே அந்தக்‌ கரத்திலிருந்து குதித்து ஓட 
முற்பட்டால்‌ என்ன? யோவான்‌ விவரிப்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. பிதாவின்‌ கரம்‌ 
தமது குமாரனின்‌ கரத்தின்‌ மீது வந்து அமர்ந்து இரு கரங்களுக்கிடையில்‌ அந்த 
ஆட்டைப்‌ பத்திரமாகப்‌ பற்றிக்‌ கொள்வார்‌ என்பதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. இப்போது 
இயேசு கூறும்‌ அடுத்த உருவகத்தில்‌ அந்த முழுமையான காட்சி உங்களுக் 
குக்‌ கிடைக்கும்‌. “அவைகளை எனக்குத்‌ தந்த என்‌ பிதா எல்லாரிலும்‌ பெரிய 
வர்‌. ஒருவனும்‌ அவைகளை என்‌ பிதாவின்‌ கரத்திலிருந்து பறித்துக்‌ கொள்ள 
முடியாது (வ. 29). நாம்‌ எப்போதுமே தெரிந்துகொள்ளும்‌ தன்மை கொண்ட 
உயிரினங்கள்‌. இதில்‌ கெட்ட குமாரரும்‌ இருக்கக்‌ கூடும்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கெட்ட 
குமாரர்‌ தங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதுமாக பன்றியின்‌ கூட்டிலேயே தங்கிவிடு 
வதில்லை. அவன்‌ பன்றிக்‌ கூட்டத்தை விட்டு வெளியே வரும்வரை அவன்‌ 
ஒரு குமாரனல்ல என்பதுதான்‌ தீர்ப்பு. ஒருவேளை நீங்கள்‌ ஒரு கெட்ட குமார 
னாக அல்லது உங்கள்‌ பிள்ளைகளில்‌ யாராவது அப்படியிருந்தால்‌, கெட்ட குமா 
ரர்‌ ஒரு நாளில்‌ எப்படியும்‌ திரும்பி வருவார்கள்‌ என்பது ஒரு பெரிய ஆறு 
தலாயிருக்கட்டும்‌. இப்படிப்பட்டவர்களுக்காக ஜெபிப்பதை ஒருநாளும்‌ 
நிறுத்த வேண்டாம்‌. ஏனெனில்‌ உண்மையில்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடைய பிள்ளை 
கள்‌ அல்லது காணாமற்போன ஆடுகள்‌. அவர்கள்‌ கண்டிப்பாகத்‌ திரும்பி வரு 
வார்கள்‌ (லூக்கா 15:11-24). 

எனது வேதாகமக்‌ கல்லூரியில்‌ பேராசிரியராக டாக்டர்‌ ஜே. வெர்னான்‌ 
மக்கீ இருந்தபோது, அவரிடம்‌ நான்‌ ஒரு நாள்‌ “அந்தப்‌ பன்றிக்‌ கூட்டத்திலேயே 
அந்தக்‌ கெட்டக்‌ குமாரன்‌ மரித்துவிட்டால்‌ என்ன நடக்கும்‌?” என்று கேட்டேன்‌. 
அவர்‌ கொடுத்த பதில்‌: “அப்போது அவன்‌ ஒரு செத்த பன்றியல்ல, செத்த குமா 
ரன்‌! பன்றிக்‌ கூட்டத்திலிருந்ததால்‌ அவன்‌ பன்றியாகிவிட முடியாது. அவன்‌ 
இடம்‌ மாறி இருந்த - இருக்க வேண்டிய இடத்தில்‌ இல்லாத - மனிதன்‌. 
யோவான்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரத்தின்‌ இப்பகுதியிலிருந்து எழுப்‌ 
பப்படும்‌ சில கேள்விகள்‌ இவை. என்னுடைய கருத்துப்படி, இந்த அதிகாரத்‌ 
தில்‌ மிக முக்கியமான வசனம்‌, முப்பதாம்‌ வசனமாகும்‌: “நானும்‌ பிதாவும்‌ ஒன்‌ 
றாயிருக்கிறோம்‌” இயேசுவானவர்‌ கூறின மிக அர்த்தமுள்ள வாக்கியங்களில்‌ 
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இதுவும்‌ ஒன்றாகும்‌. அவர்‌ எதுவாக இருக்கிறாரோ, என்னென்ன பேசுகிறாரோ, 
என்னென்ன கிரியைகள்‌ செய்கிறாரோ அதற்கெல்லாம்‌ உரிய விளக்கம்‌ இது. 
இயேசுவின்‌ கருத்துப்படி இதுதான்‌ அவருடைய வாழ்க்கை, மற்றும்‌ ஊழியத்‌ 
திற்கான வலுவான விளக்கம்‌. 

இதே சந்தர்ப்பத்தில்‌ அவர்‌ இன்னொரு ஆழமான கூற்றைக்‌ கூறுகிறார்‌: 
“நான்‌ பிதாவை அறிந்திருக்கிறது போலவும்‌ பிதா என்னை அறிந்திருக்கிறது 
போலவும்‌ என்‌ ஆடுகள்‌ என்னை அறிந்திருக்கிறது. நானும்‌ என்‌ ஆடுகளை 
அறிந்திருக்கிறேன்‌". வேறு வார்த்தையில்‌, அவரும்‌ பிதாவும்‌ ஒன்றாயிருந்தனர்‌. 
நாமும்‌ உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவாகிய அவருடன்‌ ஒன்றித்து இருக்க முடியும்‌. 
சரித்திர வரலாற்றிலுள்ள இயேசுவுடனல்ல, ஆனால்‌ இப்போதிருக்கிற உயிர்த்‌ 
தெழுந்த கிறிஸ்துவுடன்‌! 

இந்தப்‌ போதனையின்‌ / வாக்குத்தத்தத்தின்‌ அர்த்தத்தை நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளும்போது இதிலுள்ள பிரமிக்க வைக்கும்‌ உண்மையை உணர்ந்து - நாம்‌ 
அவருடன்‌ ஒன்றித்து இருக்க முடியும்‌; கிறிஸ்துவின்‌ வார்த்தைகளை நாம்‌ 
இப்பூமியில்‌ பரவச்‌ செய்ய முடியும்‌; அவருடைய கிரியைகளை இப்பூமியில்‌ 
நாம்‌ நடப்பிக்க முடியும்‌ - என்பதை உணர்வோம்‌. இந்தப்‌ போதனை / வாக்குத்‌ 
தத்தம்‌, நாம்‌ பரிசுத்த ஆவியுடன்‌ ஒன்றாக இருக்கும்போது நமது சொந்தமாக 
மாறும்‌. அவர்‌ இதைக்‌ குறித்து இன்னுமதிகமாக நமக்கு மேலறை பிரசங்கத்தில்‌ 
கூறுவார்‌. (யோவான்‌ 13-16). 
இரண்ட கருத்து 

இந்த அதிகாரத்திலுள்ள எல்லா ஆட்டு உருவகங்களையும்‌ ஒன்று திரட்டி, 
அவற்றை நடைமுறையில்‌ கொண்டுவரக்கூடிய ஒரே வழி, அந்த மூன்று 
கேள்விகளையும்‌ மீண்டும்‌ எழுப்புவதாகும்‌. “இயேசு யார்‌?' - அவர்‌ மந்தை 
யின்‌ பெரிய மேய்ப்பன்‌; நல்ல மேய்ப்பன்‌; தாவீதினால்‌ தீர்க்கதரிசனமாக, அனை 
வராலும்‌ மிகவும்‌ விரும்பப்படுகிற சங்கீதமாகிய 23ம்‌ சங்கீதத்தில்‌ மேய்ப்பனின்‌ 
உருவத்தில்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டவர்‌. 

'விசுவாசம்‌ என்றால்‌ என்ன?' - விசுவாசமென்பது அவர்‌ சத்தத்தைக்‌ கேட்டு 
அவரைப்‌ பின்பற்றுதல்‌. விசுவாசமென்பது நாம்‌ அவரைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளும்‌ 
திறமையல்ல; நாம்‌ அவர்‌ உள்ளங்கைகளில்‌ இருப்பதைக்‌ கண்டு, அவர்‌ நம்‌ 
மைப்‌ பற்றிக்‌ கொள்ளக்கூடியவர்‌ என்ற நம்பிக்கையில்‌ நிலைத்திருப்பதாகும்‌. 
விசுவாசமென்பது பிதாவின்‌ கரம்‌ குமாரனுடைய கரத்தின்மீது வந்து அமர்‌ 
வதையும்‌ அந்த இரு கரங்களுக்கிடையில்‌ நாம்‌ பாதுகாப்பாக இருக்கும்‌ நிலை 
யைக்‌ காண்பதாகும்‌. 

“வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன?' - வாழ்க்கை என்பது இரட்சிப்பு; இப்போ 
தும்‌, இனி எப்போதும்‌ இருப்பதுமான பாதுகாப்பு. வாழ்க்கை என்பது பாதுகாப்‌ 
பையும்‌ பத்திரமாக இருப்பதையும்‌ உணர்வது - இந்த வாழ்க்கையிலும்‌ இனி 
வரும்‌ வாழ்க்கையிலும்‌ பத்திரமாக இருப்பதை உணர்தல்‌! வாழ்க்கை என்பது 
அவரது உள்ளங்கையில்‌ நாம்‌ பத்திரமாக இருப்பதாகும்‌. ஏனெனில்‌ அந்த இரு 
வருடைய கரங்களுக்குள்ளும்‌ நாம்‌ பாதுகாக்கப்‌ பட்டிருக்கிறோம்‌ - பிதாவின்‌ 
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கரமும்‌ குமாரனின்‌ கரமும்‌! வாழ்க்கை என்பது உள்ளே போகுதலும்‌ வெளியே 
போகுதலும்‌ - பரிபூரண ஜீவன்‌ பெறச்‌ செய்வது. இதைத்தான்‌ இயேசுவானவர்‌ 
கள்‌ கொடுத்தலும்‌, கொடுத்த கனி நிலைத்திருத்தலும்‌ எனக்‌ கூறுகிறார்‌ (10:10; 
16:16). இதுதான்‌ யோவான்‌ பத்தாம்‌ அதிகாரத்திலுள்ள அழகான மேய்ப்பனின்‌ 
உருவகத்தின்‌ படியான வாழ்க்கை. 

இந்த இயேசு யாரென்று நீங்கள்‌ கண்டு கொள்வீர்களென நான்‌ நம்புகி 
றேன்‌. நீங்கள்‌ விசுவாசத்தில்‌ வளருகிறீர்கள்‌ என்று நம்புகிறேன்‌ - இந்த சுவிசே 
ஷத்தில்‌ இயேசு நமக்கு முன்‌ வைக்கும்‌ விசுவாசத்தில்‌ வளருகிறீர்கள்‌ எனவும்‌, 
யோவான்‌ “நித்திய ஜீவன்‌' எனக்‌ குறிப்பிடும்‌ வாழ்க்கையை அனுபவிக்கிறீர்‌ 
கள்‌ எனவும்‌ நான்‌ நம்புகிறேன்‌. அவருடைய வார்த்தையில்‌ தொடர்ந்து நிலைத்‌ 
திருக்கும்படி நான்‌ உங்களை அழைக்கிறேன்‌. ஆவியில்‌ நிறைந்த இந்த சுவி 
சேஷ பாடத்தை அடுத்த கையேட்டில்‌ தொடர்ந்து படிக்க அழைக்கிறேன்‌. மொத்‌ 
தம்‌ 33 புத்தகத்‌ தொடர்களில்‌ இது 26வது தொடராக இருக்கும்‌. அந்தத்‌ தொடர்‌ 
புத்தகம்‌ வேண்டுமென கேட்டு நீங்கள்‌ எழுதப்போகும்‌ கடிதத்தை நாங்கள்‌ எதிர்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. உங்கள்‌ வாழ்க்கையில்‌ தேவன்‌ செய்யும்‌ காரியங்களை எங்க 
ளுடன்‌ பகிர்ந்து கொள்ளுங்கள்‌. 
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